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മതബോധനത്തികന്സ 


നട 
ആ. യ ഴി മനോജ്‌ 
ശ്ാ൭ റ 
1അവതാര സങ്കല്പങ്ങളുടെ അടിസ്ഥാന ശിലകള്‍ 
്ഗ്ധിനിശ്ചയങ്ങളും ജന്മാന്തര പാപങ്ങളും ജീവിതമാക്കുമ്പോള്‍ 
രക്ഷപ്പെടാനുള്ള സാദ്ധ്യതകളില്ലാത്ത വര്‍ത്തമാനകാലത്തില്‍ നിന്ന്‌ 
പിന്മാറി മതബോധനത്തിന്റെ ഇരുട്ടില്‍ ഭാവിയെക്കാണുക സ്വാഭാവിക 
മാണ്‌. ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനെ അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗം പാരമ്പര്യമായി നല്‍കിയ 
മതബോധനങ്ങളാണ്‌ നിയന്ത്രിക്കുന്നത്‌. ദൈവനിശ്ചയമായ വിധിയെ 
മനുഷ്യനു മാറ്റിത്തീര്‍ക്കാനാവില്ല. ശിക്ഷകനും രക്ഷകനുമായ ദൈവ 
ത്തിനു മാത്രമേ വിധിയെ മാറ്റാന്‍ കഴിയു. ഈ ജന്മത്തിലെ ദുരിതങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
,ആരും ഉത്തരവാദിയല്ല. പൂര്‍വൃവജന്മങ്ങളിലെ പാപങ്ങളെയാണ്‌ ഓരോ 
മനുഷ്യനും അനുഭവിക്കുന്നത്‌. അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ അധികാരത്തിനും 
സാമൂഹികമായ ഉയര്‍ച്ചയ്ക്കും കാരണം അവരുടെ പൂര്‍വ്വജനങ്ങളിലെ 
സുകൃതമാണ്‌. അവര്‍ക്ക്‌ അനുവദിക്കപ്പെട്ട സുഖസമൃദ്ധികള്‍ക്കെല്ലാം 
കാരണം വിധിനിശ്ചയങ്ങളാണ്‌. വിധിനിശ്ചയങ്ങളും ജന്മാന്തര പാപഫല 
ങ്ങളും പരസ്പരം ആശ്രയിക്കുന്ന കാഴ്ചയെയാണ്‌ നാം ഇവിടെ കണ്ടെ 
ത്തുന്നത്‌. ഈ ജന്മം അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ (്രനര്യങ്ങളെ ഏറ്റുവാങ്ങലാ 
കുന്നു. ഭരണകൂടത്തിന്റെയും അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയും താല്പര്യങ്ങളെ 
എതിര്‍ത്താല്‍ അകാലമരണമാണ്‌ ഉണ്ടാകുക. രക്ഷകനും അവതാരമൂര്‍ത്തി 
യുമായ ദൈവം നന്മയുടെയും കാരുണ ൃത്തിന്റെയും പരിപൂര്‍ണ്ണതയാണ്‌. 
അധര്‍മ്മവും ക്രൂരതയും പെരുകുമ്പോള്‍ കാലാകാലങ്ങളില്‍ ദൈവം 
നന്മയുടെ രക്ഷയ്ക്കായി അവതരിക്കുന്നു. അവിശ്വാസികളെ ശിക്ഷിക്കുന്ന 
ദൈവം വിശ്വാസികള്‍ക്ക്‌ സുഖസമൃദ്ധമായ ജീവിതത്തെ നല്‍കുന്നു. 
എം.ജി.ആര്‍. സിനിമകളിലെ സാധാരണ ദൃശ്യകാഴ്ചകള്‍ അധീ 
ശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ ക്രൂരതകളും അവ ഏറ്റുവാങ്ങുന്ന ഭൂരിപക്ഷം ജനങ്ങളു 
മാണ്‌. സഞ്ചാരസ്വാതന്തത്യം പോലും നിഷേധിക്കപ്പെട്ട അവര്‍ പരിസരത്തെ 
തിരിച്ചറിയുകയോ പ്രതികരിക്കുകയോ ചെയ്യുന്നില്ല. അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തി 
ന്റെ താല്പര്യങ്ങളെ സംരക്ഷിക്കുന്ന നിശ്ശബ്ദ ഇരകളാണ്‌ അവര്‍. അവരു 
ടെ മക്കളുടെ കന്യകാത്വവും അദ്ധ്വാനവും സ്വകാര ്യാനുഭൂതികള്‍ പോലും 
അപഹരിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. ത്‌ റുറുകളിലെ ബഹുഭൂരിപക്ഷം തമിഴ്‌ 
പ്രേക്ഷകന്റെ അവസ്ഥയും അനിശ്ചിതത്വവും നിസ്സഹായതയുമാണ്‌. ഇവ 
രുടെ പ്രത്യാശകളുടെ നടുവിലേക്കാണ്‌ വിശുദ്ധ നായകനായ എം.ജി.ആര്‍. 
കടന്നുവരുന്നത്‌. അയാള്‍ ജനസഞ്ചയത്തിന്റെ മുമ്പിലേക്ക്‌ എത്തുകയല്ല, 
തികച്ചും യാദൃച്ഛികമായി (പത്യക്ഷപ്പെടുകയാണ്‌; അവതരിക്കുകയാണ്‌, 


ദ്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2009. കൃ 
രംഗ 


ദൈവങ്ങള്‍ എപ്പോഴും മനുഷ്യരൂപത്തില്‍ കാലാകാലങ്ങളില്‍ അവതരി 
ക്കുകയാണല്ലോ. പിന്നീട്‌ വിശ്വാസികളുടെ ദുരിതങ്ങള്‍ അവസാനിപ്പി 
ക്കാനും നന്മയുടെ രക്ഷയ്ക്കുംവേണ്ടി വിശുദ്ധനും കാരുണ്യവാനുമായ 
എം.ജി.ആര്‍. അധീശത്വവര്‍ഗ്ുത്തിന്റെ തിന്മകളോട്‌ ഏറ്റുമുട്ടിത്തുടങ്ങുന്നു. 
അവരുടെ തുച്ഛമായ സമ്പാദ്യങ്ങളേയും അഭ്ധ്വാനത്തെയും അവംഹഘേളി 
ക്കുന്ന, സ്വകാര്യജീവിതത്തിലെ അല്പസുഖങ്ങളെപ്പോലും ഇല്ലാതാക്കുന്ന 
കാലാതീതമായ രാക്ഷസീയതയോടാണ്‌ അമാനുഷശക്തിയോടെ 
എം.ജി.ആര്‍. ഏറ്റുമുട്ടുന്നത്‌. അവസാനം നന്മ ജയിക്കുകയും ദുരിതങ്ങളില്‍ 
നിന്ന്‌ അവതാരപുരുഷനായ എം.ജി.ആര്‍. അവരെ രക്ഷപ്പെടുത്തി വരദാന 
മായി സുഖസമൃദ്ധികളെ നല്‍കുകയുമാണ്‌. പ്രേക്ഷകര്‍ പ്രതികരണത്തി 
ന്റെ പ്രത്യാഘാതങ്ങളോ നഷ്ടപ്പെടലിന്റെ ഖേദങ്ങളോ അനുഭവിക്കുന്നില്ല. 
സുഖസംതൃപ്തികളും ഐശ്വര്യങ്ങളും വിശ്വാസികള്‍ക്ക്‌ വരദാനമായി 
രക്ഷകനായ ദൈവം നല്‍കുകയാണ്‌. രക്ഷകനായി അവതരിക്കുന്ന ദൈവ 
ത്തിനു മാത്രമേ അവരുടെ വിധിനിശ്ചങ്ങയളേയും ജന്മാന്തരപാപങ്ങളേ 
യും മാറ്റിത്തീര്‍ക്കാന്‍ കഴിയൂ. അതാണിവിടെ സംഭവിക്കുന്നത്‌. 

പലായനബോധത്തിന്റെ വ്യര്‍ത്ഥതകളില്‍ അകപ്പെട്ട ഇന്ത്യന്‍ 
പ്രേക്ഷകന്റെ മുമ്പില്‍ എം.ജി.രാമച്ന്രന്‍ രക്ഷകനും അവതാരമൂര്‍ത്തിയു 
മായ ദൈവമായിത്തീരുന്നു. 

ൽ ഇത്‌ എം.ജി.ആര്‍. സിനിമകളിലെ മതബോധനത്തിന്റെ 
ദൈവ്വികതലം മാത്രമാണ്‌. മതനിഷ്ഠമായ അനേകം വിശുങ്ക-സങ്കല്പങ്ങള്‍ 
കൂടിച്ചേര്‍ന്നതാണ്‌ എം.ജി.ആര്‍. സിനിമ. അവയുടെ യോഗനിയോഗ 
ങ്ങളേയും മതബോധനത്തേയുമാണ്‌ ഇനി നമ്മള്‍ പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 


മാതൃപുത്ര വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങള്‍ 

മനോനിശ്ചയങ്ങളുടെ മുറ സ്സുതയാകേണ്ട ജീവിതം അപഹരിക്ക 
പേട്ട്‌ അതിക്രൂരമായ] മര്ഥാമ്ര്ത-അഭിമു  പ്ീകംരിച്ചരേടെ അതിസങ്കീര്‍ണ്ണ 
മായ അവസ്ഥയില്‍ അകപ്പെട്ട ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷക റ 


$$ വര്‍ത്തമാനകാലത്തില്‍ 
നിന്ന്‌ പിന്മാറി മനസ്സിന്റെ വിഭ്രാന്തികളില്‍ അകപ്പെട്ടു. ദീനരോദനങ്ങളുടെ 
കാരണങ്ങളെ കണ്ടെത്തി സംഘടിത പ്രതിരോധത്തിലേക്ക്‌ ഉയരാന്‍ 
അവര്‍ക്കു കഴിഞ്ഞില്ല. അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയും ഭരണകൂടത്തിന്റെയും 
അധമശക്തികള്‍ അവന്റെ മതബോധനത്തിന്റെ അതിരുകളില്‍ ഒതുക്കി 
പലായനത്തിന്റെ നിസ്സംഗതയിലേക്ക്‌ എത്തിച്ചു. മതം ആദ്ധ്യാത്മിക 
പരിവേഷത്തോടെ അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയും ഭരണകുടത്തിന്റെയും 
വക്താവും പ്രയോക്താവുമായിത്തീര്‍ന്ന്‌ ഓരോ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനേയും 
വിമോചനമില്ലാത്ത, ജന്മാന്തരങ്ങളിലേക്ക്‌ നീളുന്ന ഇരുട്ടിലേക്ക്‌ തള്ളിയിട്ടു. 
വൃക്തിയുടെ ബന്ധങ്ങളും സ്വകാര്യതകളും അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്‌ 
കീഴ്പ്പെടുമ്പോഴുള്ള ദുരന്തമാണ്‌ മാതൃ, പുത്ര, പിതൃ, ഭാര്യ, ഭര്‍തൃ, വിശുദ്ധ 
ല്പങ്ങളില്‍ നിറഞ്ഞുനില്‍ക്കുന്നത്‌. പാതിവ്രത്ൃത്തിന്റെ ലക്ഷ്മണ 

. വാക്കുറ്റിവ്‌ 


൫ 


രേഖകള്‍ മതബോധനത്തില്‍ ഉണ്ടെങ്കിലും അധീശത്വവര്‍ഗ്ുത്തിന്റെ 
ചോരത്തിളപ്പിന്‌ ഇരയാണ്‌ അര്‍ദ്ധഫ്യൂഡല്‍ വ്യവസ്ഥയിലെ ഓരോ 
സ്ര്രീയും. അവസ്ഥയുടെ അടിമയായ ഭര്‍ത്താവ്‌ ഭാര്യയെ കൂട്ടിക്കൊടു 
ക്കാന്‍ വിധിക്കപ്പെട്ടവനാണ്‌. അമിതഭാരവും അമിതാദ്ധ്യവാനവും 
ഏറ്റെടുക്കേണ്ടിവരുന്ന അവള്‍ക്ക്‌ സഹശയനത്തിലെ ദുരന്തങ്ങളായി 
അനേകം മക്കളുണ്ട്‌. മക്കളുടെ എണ്ണം കൂടുന്നതോടെ യാവനത്തിന്റെ 
ആകര്‍ഷണീയത അവളില്‍ കുറയുകയും ഭര്‍ത്താവ്‌ മറ്റു സ്ത്രീകളുമായി 
വേഴ്ച ആരംഭിക്കുകയോ ലഹരിയുടെ ഉന്മാദത്തില്‍ മുഴുകുകയോ ആണ്‌. 
നിരുത്തരവാദിയായ അയാള്‍ മരിച്ചാലും ജീവിച്ചാലും അവളാണ്‌ 
മക്കള്‍ക്കുവേണ്ട ഭക്ഷണവും മറ്റും കണ്ടെത്തേണ്ടത്‌. ഇത്തരമൊരു 
പശ്ചാത്തലത്തില്‍ ഭൂരിപക്ഷം ഇന്ത്യന്‍ സ്ത്രീകള്‍ക്കും മക്കള്‍ കനത്ത 
ബാദ്ധ്യതകളായിത്തീരുന്നു. മാതൃത്വത്തിന്റെ വാത്സല്യം ലഭിക്കാത്ത 
മക്കള്‍ക്ക്‌ അമ്മ കഷ്ടപ്പാടുകളെ വിളമ്പുന്ന ഒരു സ്ത്രീ മാത്രമാണ്‌. 
വളര്‍ച്ചയുടെ വിവിധ ഘട്ടങ്ങളില്‍ വെച്ച്‌ അടിമത്വത്തെ സാമ്പ്രദായികമായി 
സ്വീകരിക്കുന്ന അവന്‍ അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ കല്പനകള്‍ക്ക്‌ 
വിധേയനായി അച്ഛന്റെ പാത പിന്തുടരുന്നു. 

വൃത്യസ്ത വിശുദ്ധ സങ്ക പങ്ങളിലുള്ള എം.ജി.ആര്‍. 
സിനിമകളില്‍ അമ്മ ത്യാഗവിശുദ്ധിയുടെ പ്രതീകമാണ്‌. ദാരിദ്ര്യവും 
കഷ്ടതകളും അവള്‍ സഹിച്ചത്‌ മക്കള്‍ക്കുവേണ്ടിയാണ്‌. മകനുവേണ്ടി 
ജീവിതത്യഠാഗം നടത്താന്‍ സന്നദ്ധയായ അമ്മയ്ക്ക്‌ സ്നേഹിക്കാന്‍ മാത്രമേ 
അറിയു. മകന്റെ വ്യക്തിത്വവും സ്വഭാവ വിശേഷങ്ങളും മാതൃത്യാഗത്തിന്‌ 
അനുബന്ധമായി പുത്രവിശുദ്ധി സങ്കല്പങ്ങളുടേതാണ്‌. അമ്മയുടെ 
വാക്കുകളേയും നിർദ്ദേശങ്ങളേയും ലംഘിക്കാത്ത മകന്‌ അമ്മയെ കേന്ദ്രീ 
കരിച്ച ലോകമാണുള്ളത്‌. അമ്മയുടെ സംതൃപ്തിക്കും മോഹങ്ങളുടെ 
പൂര്‍ത്തിക്കും വേണ്ടിയാണ്‌ അയാള്‍ ജീവിക്കുന്നത്‌. അമ്മയെ പരിചരിച്ചും 
സ്നേഹിച്ചും അനുസരിച്ചും ജീവിക്കുകയാണ്‌ മകന്റെ ലക്ഷ്യം. 

പരിസരബോധത്തില്‍ നിന്ന്‌ പിന്മാറിയ മനസ്സ്‌ നിഗുഡതകളെ 
ക്കൊണ്ട്‌ നിറഞ്ഞ്‌ സ്വപ്നങ്ങളുടെ ആവാസകേന്ദ്രമാകുന്നു. അവസ്ഥയെ 
മാറ്റിത്തീര്‍ക്കാനുള്ള ഉത്തരവാദിത്വത്തില്‍ നിന്നൊഴിഞ്ഞ ഇന്ത്യന്‍ 
പ്രേക്ഷകന്‍ സുഖസമൃദ്ധികളുടെ വരവിനുവേണ്ടി നിഷ്ക്രിയനായി 
കാത്തിരിക്കുകയാണ്‌. ചൂഷണത്തിന്റെയും ക്രര്യത്തിന്റെയും പരിസര 
ത്തില്‍ നിന്ന്‌ പിന്മാറിയ അവന്‍ മതബോധനത്തിന്റെയും ഗോത്രവിശുദ്ധി 
യുടെയും വിശ്വാസങ്ങളില്‍ ജീവിതത്തെ ബന്ധിച്ചു. വര്‍ത്തമാനകാല 
ത്തിന്റെ ക്രാര്യങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ രക്ഷപ്പെടാനും പ്രതിഷേധിക്കാനും അവനു 
കഴിഞ്ഞില്ല. മതത്തിന്റെ ഇരുണ്ട മതിലുകള്‍ അവന്റെ ആത്മാവില്‍ 
അജ്ഞാനത്തിന്റെ പ്രേതാത്മാക്കളെ സൃഷ്ടിച്ചു. 

പിതൃപുര്ര ബന്ധങ്ങളിലും വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളുടെ ബോധന 


കളെ നമുക്ക്‌ എം.ജി.ആര്‍. സിനിമകളില്‍ കാണാം. അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിഒ 
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അടിയാളായ അച്ഛന്‍ അവരുടെ നികൃഷ്ടതകള്‍ക്ക്‌ വിധേയനായി 
അകാലത്തില്‍ മരണപ്പെടുക എം.ജി.ആര്‍. സിനിമകളില്‍ നിരന്തരം 
ആവര്‍ത്തിക്കുന്ന കഥയാണ്‌. അച്ഛന്റെ ശത്രുക്കളെ ഇല്ലാതാക്കുകയും 
ആഗ്രഹങ്ങളെ പൂര്‍ത്തിയാക്കുകയുമാണ്‌ മകന്റെ ജീവിതലക്ഷ്യം. കഥയില്‍ 
ചെറിയ മാറ്റങ്ങള്‍ സംഭവിക്കുമ്പോള്‍ അച്ഛനെ തടവറയില്‍ നിന്ന്‌ രക്ഷിച്ച്‌ 
പുര്രധര്‍മ്മം നിറവേറ്റുകയും അച്ഛന്റെ ആഗ്രഹങ്ങളെ പൂര്‍ത്തിയാക്കുകയും 
ചെയ്യുന്നു. വിധിനിശ്ചയങ്ങളുടേയും ജന്മാന്തരങ്ങളുടെയും ഭാരം ചുമന്ന്‌ 
നിഷ്ക്രിയരായ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്‌ ബന്ധങ്ങളുടെ വിശുദ്ധിയും വികാര 
ങ്ങളുടെ സത്യസന്ധതയും ജീവിതത്തില്‍ അന്യമായ മാനുഷികതയാണ്‌. 
അമ്മ, മകന്‍, അച്ഛന്‍, കാമുകി, ഭാര്യ ഇവയൊന്നും അടിച്ചമര്‍ത്തപ്പെട്ട 
ജനതയ്ക്ക്‌ വ്യക്തിനിഷ്ഠ ഭാവങ്ങളോ വികാരങ്ങളോ ബന്ധങ്ങളോ അല്ല. 
ഇവരെല്ലാം അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്‌ സൌകര്യം പോലെ ഉപയോഗിക്കാവുന്ന 
ച മനുഷ ചരക്കുകളാണ്‌. അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ സുഖഭോഗ താല്പര്യങ്ങളു 
ടെ ഇരയും ഭാതിക സമൃദ്ധി നല്‍കുന്ന മനുഷ്യശേഷിയുമായാണ്‌ ഓരോ 
ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനും വര്‍ത്തമാനകാലത്തില്‍ ജീവിക്കുന്നത്‌. എം.ജി.ആര്‍. 
സിനിമകള്‍ മനുഷ്യബന്ധങ്ങളുടെ വിശുദ്ധിയേയും ആത്മഐക്യത്തേയും 
അതിഭാവുകത്വത്തോടെ പ്രദര്‍ശിപ്പിക്കുന്നു. ജീവിതത്തില്‍ നിന്ന്‌ പുറന്തള്ള 
പ്പേട്ടവന്റെ സാങ്കല്പിക ജീവിത കാഴ്ചകളായി ഓരോ എം.ജി.ആര്‍. 
സിനിമയും | തിയ്യറ്ററുകളില്‍ എത്തി. 
ചഞ്ഞു | ലം 
മതബോധനത്തിന്റെ പാതിധ്രത്യവും 
പ്രണയത്തിന്റെ വിശുദ്ധ സങ്കല്പവും 
മതങ്ങളുടെ ധ്സഷ്ടാക്കള്‍ പുരുഷന്മാരും പുരുഷമേധാവിത്വ 
ത്തിന്റെ ക്രമനിയമങ്ങള്‍ ഗാര്‍ഹികവും സാമൂഹികവുമായ നടപടിക്രമ 
ങ്ങളുമായി എവിടെയും സ്ത്രീകളെ അടക്കിഭരിക്കുന്നു. ബലിഷ്ഠനും 
അധികാരിയുമായ പുരുഷനാണ്‌ പ്രമുഖന്‍. പുരുഷന്റെ അവകാശ 
അധികാരങ്ങളുടെ ഇരയാണ്‌ ഓരോ സ്ത്രീയും. വര്‍ഗ്ഗ വിഭജനങ്ങളുടെ 
നിര്‍ണ്ണയനിയമം എന്തായാലും സ്ത്രീകള്‍ ജന്മം മുഴുക്കെ നീളുന്ന 
അടിമത്വത്തിന്റെ ചങ്ങലത്തളപ്പുകളില്‍ തുടരുകയാണ്‌. മക്കളെ അവകാശം 
വെച്ച്‌ പുരുഷമേധാവിത്വത്തിന്റെ ത്ര്രങ്ങള്‍ വിശുദ്ധസങ്കല്പങ്ങള്‍ 
ഉയര്‍ത്തി രണ്ടാം തരക്കാരാക്കുകയാണുണ്ടായത്‌. 
താര്‍ക്കികതലങ്ങളിലെ ഇരുള്‍പ്പടര്‍പ്പുകളിലേക്ക്‌ കയറാതെ നമുക്ക്‌ 
ഇന്ത്യന്‍ സ്ത്രീയുടെ ദുരന്തമാനങ്ങളിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കാം. നഗരങ്ങളിലെ 
ഉപഭോഗവസ്തുവും ഗ്രാമങ്ങളിലെ ഭോഗവസ്തുവുമാധ്ക്റു സ്ത്രീ! ന്തര 
മുഴുക്കെ അടിമയാകാനും പുരുഷന്റെ അധീശത്വത്തിന്‌ വിധേയ ആകാനും 
വിധിക്കപ്പെട്ടവളാണ്‌. മതബോധനത്തിന്‍റെ സതീരത്‌ നകല പനകള്‍ 
നല്‍കുന്ന വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങള്‍ പാലിക്കപ്പെടാത്തതും നിറവേറാത്തതു 
രായ ) വ്യാമോഹചിന്തകള്‍ മാത്രമാണ്‌. മതബോധനത്തിന്‍റെ വിശുദ്ധ 
വ്വാമ്൭റ്റിവ്‌ 


| 


സങ്കല്പങ്ങള്‍ നിറഞ്ഞ അവളുടെ മനസ്സ്‌ ജീവിതത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്ന 
തോടെ സ്വകാര്യ അനുഭൂതികളുടെ പരിശുദ്ധികള്‍പോലും നിരന്തരം 
അപഹരിക്കപ്പെടുകയാണെന്ന്‌ തിരിച്ചറിയുന്നു. അമ്മയും രക്തബന്ധു 
ക്കളും അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്‌ കീഴടങ്ങു അവളുടെ യൌവനത്തിന്റെ 
പ്രസരിപ്പുകള്‍ മേലാളന്‌ അവകാശപ്പെട്ടതാണ്‌. അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്‌ 
ഇരയായ അവള്‍ക്ക്‌ പാതിയ്രത്യവും കന്യകാത്വവും അനാവശ്യമായ 
മാനസിക ഭാരങ്ങളാണ്‌. 

കന്യകാത്വം എന്നോ അപഹരിക്കപ്പെട്ടതും പാതിവ്രതും പലതവണ 
അപമാനിക്കപ്പെട്ട സത്യവുമാണ്‌. സുഖവും സുരക്ഷിതത്വവും നല്‍കേണ്ട 
ബന്ധുക്കളാണ്‌ പലപ്പോഴും അവളെ പെ 
എത്തിക്കുന്നത്‌. അച്ഛനും അമ്മയും സഹോദരന്മാരും അവള്ടെ കൂട്ടി 
ക്കൊടുപ്പുകാരായിത്തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. പിന്നീട്‌ അവള്‍ മതാനുഷ്ഠാനം 
അനുസരിച്ച്‌ വിവാഹിതയാകുന്നു. പറിച്ചുനട്ട അവളുടെ ജീവിതത്തില്‍ 
വീണ്ടും കൂട്ടിക്കൊടുപ്പുകാരുടെ നിര നീളുന്നു. ഭര്‍ത്താവും ഭര്‍ത്താവിന്റെ 
അച്ഛനും അമ്മയും ഭര്‍തൃസഹോദരന്മാരും കൂട്ടിക്കൊടുപ്പു ക കാരുടെ 
പുത്തന്‍ മുഖങ്ങളെ ഏറ്റെടുക്കുന്നു. 

യാഥാര്‍ത്ഥൃത്തിന്റെ ദയനീയതകളില്‍ നിന്ന്‌ പിന്മാറി പലായന 
ബോധത്തോടെ ഓരോ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകയും തിയ്യറ്ററില്‍ എത്തുന്നു. 
ആഗ്രഹങ്ങളുടെ പൂര്‍ണ്ണതയേയും മതബോധനങ്ങള്‍ നല്‍കിയ വിശുദ്ധ 
സങ്കല്പങ്ങളേയും അവള്‍ ദൃശ്യകാഴ്ചകളായി അനുഭവിച്ചു. 

അമ്മയും മകളും സഹോദരിയും ഭാര്യയും കാമുകിയും ആകുന്ന 
സ്ത്രീ ബന്ധങ്ങളിലെ വൃത്ൃയസ്തതകളോടെ വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളുമായി 
എം.ജി.ആര്‍. സിനിമകളില്‍ കടന്നുവരുന്നു. നായകനായ എം.ജി.ആര്‍. 
ആകട്ടെ അവരുടെ പരിശുദ്ധിയേയും വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളേയും 
സംരക്ഷിക്കുന്ന രക്ഷകനാണ്‌. യൌവനത്തിന്റെ രക്ഷകനും വാര്‍ദ്ധക്യ 
ത്തിന്റെ തണലുമാണ്‌ അയാള്‍. 

രക്ഷകനും അവതാരപുരുഷനുമായി എം.ജി.ആര്‍. ഓരോ സിനിമ 
കളിലും പ്രത്ൃക്ഷപ്പെടുകയാണെന്ന്‌ മുമ്പ്‌ സൂചിപ്പിച്ചുവല്ലോ. നന്മയുടെ 
അവതാരമായ അയാള്‍ ത്യാഗിനിയായ അമ്മയ്ക്കുവേണ്ടിയും അച്ഛനു 
വേണ്ടിയും ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ മുഴുവന്‍ രക്ഷയ്ക്കുവേണ്ടിയും അധീശത്വ 
വര്‍ഗ്ഗത്തോട്‌ ഏറ്റുമുട്ടുന്നു. വ്യക്തിഗത താല്പര്യങ്ങളെ അവഗണിച്ച്‌ 
അധഃസ്ഥിതനെ ഉയര്‍ത്താന്‍ തയ്യാറാകുന്ന അയാള്‍ ിപേമാനിപ്ൈടുണ് 
സ്ത്രീത്വത്തിന്റെയും വിശുദ്ധിയുടെയും രക്ഷകനാണ്‌. സ്ത്രീത്വത്തിന്റെ 
രക്ഷകനായ അയാളെ പ്രേമിക്കുന്നതോടെ അവളുടെ സുരക്ഷിതത്വവും 
കന്യകാത്വവും പാതിവ്രത്യവും അയാള്‍ സംരക്ഷിക്കുന്നു. പ്രണയിനിയുടെ 
പാതിവ്രത്യം സംരക്ഷിക്കാനും അവള്‍ക്ക്‌ സുഖവും സുരക്ഷിതത്വവും 
നല്‍കാനും വേണ്ടി അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തോട്‌ ഏറ്റുമുട്ടുന്ന അയാള്‍ 
കാഴ്ചക്കാരികളുടെ മനസ്സില്‍ വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളുടെ സംരക്ഷകന 

ഒര) ബ്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2009 


ത്തി 


ത്തീരുന്നു. 

മതബോധനത്തിന്‍റെ ശാഠ്യങ്ങളാണ്‌ മനസ്സിലെങ്കിലും ഭൂരിപക്ഷം 
ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകയ്ക്കും പാതിവ്രത്യവും പ്രേമസാഫല്യവും ഏകപത്നീ 
വ്രതവും വെറും കെട്ടുകഥകളാണ്‌, ചൊല്ലറിവാണ്‌. ശീലാവതികളും സാവി 
(്രികളും അവരുടെ മനോഭാവത്തെ ആത്മത്യാഗത്തിലേക്കും മതബോധന 
ത്തിന്റെ വിശുദ്ധസങ്കല്പങ്ങളിലേക്കും എത്ത ത്തിലും പ്രായോഗിക 
ജീവിതത്തില്‍ അവരുടെ സ്ഥാനം അധീശത്വവര്‍ഗ്ുത്തിന്‌ ഇരയാക്കുക 
എന്നതാണ്‌. അധീശത്വവര്‍ഗ്ുത്തിന്റെ കിരാത മുഹൂര്‍ത്തങ്ങളാണ്‌ അവ്രുടെ 
ജീവിതത്തിന്റെ കെട്ടുകഥകള്‍ക്ക്‌ എല്ലാം കാരണം. അവിടെ അവള്‍ 
മാര്രമല്ല, അവളുടെ വേണ്ടപ്പെട്ടവരെല്ലാം നിശ്ശ്ദരായ അടിമകളായി 
ത്തിര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തെ വെറുക്കുമ്പോഴും പ്രതിരോധ 
ത്തിന്റെ തടസ്സങ്ങളുയര്‍ത്താന്‍ കഴിയാത്ത അവള്‍ മതബോധനത്തിനും 
പുരുഷമേധാവിത്വത്തിനും കീഴടങ്ങുന്നു. അവളുടെ സങ്കല്പത്തിലെ ജീവി 
തം പുരുഷനിലേക്ക്‌ പടര്‍ന്ന്‌, പരുഷത്തിന്റെ അനുഭൂതികളെ അനുഭവിച്ച്‌ 
പ്രേമസാഫല്യങ്ങളില്‍ മുഴുകി സ്വയം സമര്‍പ്പിക്കലാണ്‌. പ്രിയപ്പെട്ടവന്റെ 
വേണ്ടപ്പെട്ടവളാകുന്നതോടെ സംരക്ഷണത്തിന്റെയും ര്രതപാലനത്തി 
ന്റെയും സുരക്ഷയും മാതൃത്വത്തിന്റെ പൂര്‍ണ്ണതയുമായി അവള്‍ വികസി 
ക്കുകയാണ്‌. മാതൃ, പിതൃ, പുത്ര, സാഹോദര, ബന്ധത്തിന്റെ വിശുദ്ധിയും 
(്പരണയശുദ്ധിയുടെ നിര്‍വൃതിയും നിഷേധിച്ച പരിസരത്തു നിന്നാണ്‌ 
ഓരോ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകയും തിയ്യറ്ററുകളിലേക്ക്‌ എത്തുന്നത്‌. ദൃശ്യകാഴ്ച 
കളില്‍ മുങ്ങുന്ന പലായനബോധമുള്ള അവളുടെ മനസ്സ്‌ വാസ്തവികത 
യുടെ ക്രൂരതകളെ ഉപേക്ഷിച്ച്‌ രക്ഷക-അവതാരക സങ്കല്പത്തിന്റെയും 
വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളുടെയും പ്രയോഗങ്ങളെ സിനിമയില്‍ നിന്ന്‌ സ്വീകരി 
ക്കുന്നു. സിനിമയുടെ മതിമറക്കലില്‍ നിന്ന്‌ വേറിടുമ്പോഴും അവളുടെ 
മനസ്സില്‍ എം.ജി.ആര്‍. രക്ഷകനും അവതാരപുരുഷനുമായി നില നില്‍ 
ക്കുന്നു. അയാള്‍ക്കു മാത്രമേ അവളെ ബലിപീഠത്തില്‍ നിന്ന്‌ രക്ഷിച്ച്‌ 
പാതിവ്രത്ൃത്തിലേക്കും വിശുദ്ധ പ്രേമത്തിലേക്കും ജീവിതത്തിന്റെ 
സുരക്ഷിതത്വത്തിലേക്കും എത്തിക്കാന്‍ കഴിയു. 

സ്ത്രീകളായ പ്രേക്ഷകരെ വശീകരിച്ച എം.ജി.ആര്‍. മതബോധന 
ത്തിന്റെ മറ്റൊരു തലത്തിലാണ്‌ യുവാക്കളുടെ ആരാധനാപാത്രമായി 
ത്തീരുന്നത്‌. അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയും അധികാരികളുടെയും എല്ലാ 
നടപടികളേയും സഹിച്ചു ജീവിച്ച അവര്‍ക്ക്‌ അനീതികളോട്‌ ചെറുതായി 
പ്പോലും പ്രതികരിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല. അങ്ങനെ സംഭവിക്കുന്നുവെങ്കില്‍ 
അകാലമരണമാണ്‌ ഉണ്ടാകുക. പരിസരബോധത്തില്‍ നിന്ന്‌ പിന്മാറി 
മതിമറക്കലോടെ തിറ്റ്‌ റുറില്‍ എത്തുന്ന ഭൂരിപക്ഷം തമിഴ്‌ യുവാക്കളും 
അനീതികളെ നിര്‍മ്മാര്‍ജ്ജനം ചെയ്യുന്ന അസാധാരണ സിദ്ധിയുള്ള 
വ്യക്തിയില്‍ ജീവിതത്തിന്റെ പ്രത്യാശകളെ കണ്ടെത്തുന്നു. യുവതികള്‍ക്ക്‌ 
വിശുദ്ധസങ്കല്പങ്ങളുടെ രക്ഷകനാകുന്ന എം.ജി.ആര്‍. യുവാക്കള്‍ക്ക്‌ 
പക... വ0ക൭റ്റിവ്‌ 
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ആധര്‍മ്മത്തെ നശിപ്പിച്ച്‌ സമൃദ്ധികളെ വരദാനമായി നല്‍കുന്ന 


റ്രർഖുരുഷനാണ്‌. 


ദുരിതപൂര്‍ണ്ണമായ ജീവിതം ഏറ്റുവാങ്ങിയവരുടെ ഐതിഹാസിക 
ഭാവനയിലെ ദൈവിക സാന്നിദ്ധ്യമായിരുന്നു എം.ജി.ആര്‍. അയാളുടെ 
ദിവ്യദര്‍ശനത്തിനും വാക്കുകള്‍ക്കും വേണ്ടി ഭൂരിപക്ഷം തമിഴ്‌ ജനതയും 
പരിസരബോധമില്ലാതെ കാത്തുനിന്നു. നിഷ്കളങ്കരായ അവരുടെ 
ആത്മശുദ്ധിയെ കാണാനോ, അവരോട്‌ അനുകമ്പ (പ്രകടിപ്പിക്കാനോ 
എം.ജി.ആര്‍. തയ്യാറായില്ല. രാഷ്ട്രീയക്കാരന്റേയും നടന്റേയും അഭിനയ 
സിദ്ധിയോടെ അവരെ സമീപിച്ച അയാള്‍ ഏകാധിപതിയുടെ ഹൃദയ 
'ശൂനൃയതയോടെ അധികാരത്തില്‍ വിലസി. രക്ഷകനും അവതാര 
പുരുഷനുമായ അയാളുടെ ദിവ്ൃസിദ്ധികള്‍ക്കുവേണ്ടി; ദുരിതങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
എല്ലാം അവസാനമുണ്ടാകുമെന്ന പ്രതീക്ഷയോടെ തമിഴ്ജനത പരിസര 
കാഴ്ചകളെ മറന്ന്‌ കാത്തുനിന്നു. 

സമകാലിക തമിഴ്‌ രാഷ്ര്രീയം നമ്മുടെ ചര്‍ച്ചയിലേക്ക്‌ കടന്നു 
വരേണ്ടതില്ല. അത്‌ എം.ജി.ആറെന്ന രക്ഷകര്‍്ടന്റയും അവതാര 
പുരുഷമ്ിറയും തുടര്‍ച്ചതന്നെയാണ്‌. 

നമ്മുടെ ധൈഷണിക പ്രഭുക്കന്മാരുടെ അന്വേഷണങ്ങള്‍ 
മതബോധനത്തിന്‍റെ വിശുദ്ധസങ്കല പങ്ങളേയും രക്ഷക-അവതാര 
സങ്കല്പങ്ങളേയും തിരിച്ചറിഞ്ഞില്ല. ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനെ അറിയാത്ത 
രാഷ്ട്രീയ വിമോചന പ്രത്യയശാസ്ത്രങ്ങളും എം.ജി.ആറെന്ന വ ൃയക്തിയില്‍ 
കേന്ദ്രീകരിക്കുകയായിരുന്നു. എന്‍.ടി.രാമറാവു രക്ഷകനല്ലു, ദൈവരുപി 
യായ അവതാരപുരുഷനാണ്‌. തിന്മയെ അവസാനിപ്പിക്കാന്‍ ദൈവം 
കാലാകാല ങ്ങളില്‍ അവതരിക്കുകയാണല്ലോ ചെയ്യുക. ഓരോ ഇന്ത്യന്‍ 
പ്രേക്ഷ കന്റെയും ആത്മഭാവങ്ങളിലുള്ള എന്‍.ടി.ആര്‍. മഹാവിഷ്ണുവും 
ശ്രീരാമനും മറ്റുമടങ്ങിയ മനുഷ്യവ്പകൃതമുള്ള അവതാരങ്ങളാണ്‌. 
പാപനിഷ്ഠമായ പരിസരത്തിലേക്ക്‌ ഇറങ്ങിവന്ന്‌ നന്മയെ രക്ഷിക്കുന്ന 
അവതാരദൈവം ഓരോ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്റെയും വിധിനിശ്ചയങ്ങളേയും 
സഞ്ചിതകര്‍മ്മഫലങ്ങളേയും മാറ്റിത്തീര്‍ക്കുന്നു. ദൈവത്തിന്റെ 
അവതാരത്തോടെ അവതാര നിശ്ചയങ്ങളുടെ പൂര്‍ത്തീകരണവും തുടര്‍ന്ന്‌ 
വിശ്വാസികള്‍ക്ക്‌ സുഖസമൃദ്ധികളുമാണ്‌ ലഭിക്കുക. 

എന്‍.ടി.രാമറാവു ദൈവാവതാരമായി ഓരോ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനി 
ലേക്കും ശേഷശയ്യാവലംബിയായ മഹാവിഷ്ണുവായി പ്രവേശിക്കുന്നു. 
ആദിദൈവത്തിന്റെ ജന്മാന്തരങ്ങള്‍ എപ്പോഴും ആദിരുപത്തിന്റെ ദിവ്യ 
ത്വത്തിന്‌ ആധാരവുമാണ്‌. പരിസരബോധത്തില്‍ നിന്ന്‌ പിന്മാറി മത 
ബോധനത്തിന്റെ പലായനത്തില്‍ എത്തിയ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്‌ 
എന്‍.ടി.രാമറാവു വെറും സാധാരണമനുഷ്യനല്ല, ദൈവാവതാരങ്ങളുടെ 
ആവര്‍ത്തനങ്ങളിലൂടെ വളര്‍ന്ന ദിവ്ൃശക്തിയാണ്‌. തിയ്യറ്ററിന്റെ മങ്ങിയ 
(പ്രകാശത്തില്‍ ഇരുന്ന അവര്‍ ദൈവസിദ്ധികളേയും അവതാരത്തി 
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മഹത്വത്തേയും തിന്മയുടെ നാശത്തേയും അവസാനമായി വിശ്വാസി 
കളുടെ മോചനത്തേയും സുഖസമൃദ്ധികളേയും അനുഭവിച്ചു. ഇവിടെയും 
വരദാനത്തിന്റെ ഓദാര്യത്തോടെ യാതൊന്നും നഷ്ടപ്പെടുത്താതെ; 
ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്‍ ജീവിതത്തിന്റെ ദുരിതങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ രക്ഷനേടുന്നു. 

എന്‍.ടി.ആര്‍. മതബോധനത്തിന്‍റെ വിശുദ്ധസങ്കല്പങ്ങളെ ദൃശ്യ 
കാഴ്ചകളാക്കാതെ മതത്തിന്റെ ഐതിഹ്യങ്ങളെ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്‌ 
കൈമാറുന്നു. ഭൂമിയില്‍ അവതരിക്കുന്ന ദൈവം വിശ്വാസികളെ രക്ഷിക്കു 
ന്നവനും നന്മയുടെ സമ്പൂര്‍ണ്ണതയുമാണ്‌. ജീവിതം അവസാനിക്കാത്ത 
ദുരിതങ്ങളാകുകയും പ്രതിഷേധങ്ങള്‍ അനാഥപ്രേതങ്ങളാകുകയും ചെയ്യു 
മ്പോള്‍ മതനിഷ്ഠമായ മനസ്സുകള്‍ കൊടുംക്രൂരതയുടെ താളുകളില്‍ ദൈവ 
ത്തിന്റെ അവതാരത്തിനുവേണ്ടി കാത്തിരിക്കുന്നു. നന്മയുടെയും ദൈവ 
ത്തിന്റെയും അവതാരമായ എന്‍.ടി.ആര്‍. മഹാവിഷ്ണുവിന്റെ അവതാര 
ഭേദങ്ങള്‍ മാത്രമാണ്‌. അയാളുടെ ക്ഷേമഐശ്വര്യങ്ങള്‍ നല്‍കുന്ന ദിവ്യാ 
ത്ഭുതങ്ങള്‍ക്കും അവതാരലക്ഷ്യത്തിനും വേണ്ടി ഒരു ജനതയാകെ കാത്തി 
രിക്കുകയായിരുന്നു. 

ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്റെ വീട്ടുചുവരുകളില്‍ വ്ൃയതൃസ്ത മാനങ്ങളു 
ള്ള എം.ജി.ആറിന്റെയും എന്‍.ടി.ആറിന്റെയും കലണ്ടറുകള്‍ കാണാവുന്ന 
താണ്‌. ഏതെങ്കിലും സിനിമയിലെ വിശുദ്ധനായകനായി എം.ജി.ആറും 
മഹാവിഷ്ണുവിന്റെ മനുഷ്യാവതാരങ്ങളില്‍ ഒന്നായി എന്‍.ടി.ആറും ചുവ 
രുകളില്‍ തുങ്ങിക്കിടക്കുന്നു. എം.ജി.ആര്‍. നടനായിരിക്കെതന്നെ വിശുദ്ധ 
സങ്കല്പങ്ങളുടെയും രക്ഷക-അവതാര സങ്കല്പങ്ങളുടെ പൂര്‍ണ്ണതയായി 
ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനെ കീഴടക്കി. എന്‍.ടി.ആര്‍. നടനല്ല; മറിച്ച്‌ ഭൂമിയില്‍ 
അവതരിച്ച ദൈവം തന്നെയാണ്‌. 

രക്ഷകനും-അവതാരപുരുഷനുമായ എം.ജി.ആറിന്‌ തന്റെ 
ജീവിതം മുഴുവന്‍ തമിഴ്‌ ജനതയെ ദൈവസാന്നിദ്ധ്യമുള്ള അബദ്ധധാരണ 
യില്‍ കേന്ദ്രീകരിച്ചു നിര്‍ത്താന്‍ കഴിഞ്ഞു. ദൈവാവതാരമായി പ്രേക്ഷകനെ 
അഭിമുഖീകരിച്ച എന്‍.ടി.ആര്‍. അവസരവാദ നിലപാടുകള്‍ നടത്തി 
ജനങ്ങളെ മതിഭ്രമത്തില്‍ നിന്നും വേര്‍പെടുത്തി. രാഷ്ട്രീയക്കാര്യനായും 
പരിത്യാഗിയായും (പതൃക്ഷപ്പെടുന്ന അയാള്‍ മതബോധനത്തിന്റെ 
പിന്‍ബലമുണ്ടെങ്കില്‍പ്പോലും പ്രകടമായും മനുഷ്യനായി അധീശത്വ 
വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ വക്താവായി. പ്രായോഗികജീവിതത്തിലെ വൃത്യസ്തത 
കളാണ്‌ എം.ജി.രാമചന്ദ്രനേയും എന്‍.ടി.രാമറാവുവി്നയും വിഭിന്ന 
രാക്കുന്നത്‌. 

രാഷ്ദ്രീയക്കാരനായ എം.ജി.ആര്‍. ഭരിക്കുമ്പോഴും ജനങ്ങളുടെ 
രക്ഷകനും അവതാരപുരുഷനുമായിരുന്നു. ദൈവാവതാരമായ 
എന്‍.ടി.ആര്‍. ഭരിക്കുമ്പോഴും അല്ലാത്തപ്പോഴും വെറും രാഷ്ട്രീയക്കാരനാ 
വുകയായിരുന്നു. 


.. വാക്കുറ്റിവ്‌ 


[₹ 


ഇതുവരെ നമ്മള്‍ ഇന്ത്യന്‍ ഗ്രാമങ്ങളെ കേന്ദ്രീകരിച്ച്‌ മതബോധന 
ത്തിന്റെ രക്ഷക-അവതാര സങ്കല്പങ്ങളേയും വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളേയും 
കുറിച്ച്‌ ചര്‍ച്ചചെയ്തു. ദുരിതങ്ങളെ കൊണ്ടുനടക്കുന്ന, പ്രതികരണശേഷി 
യില്ലാത്ത ഏതൊരു ഇന്ത്യക്കാരനെയും കച്ചവടസിനിമയുടെ പ്രത്യയ 
ശാസ്ര്രങ്ങള്‍ സ്വാധീനിക്കുന്നു. പ്രേക്ഷകന്‍ ഗ്രാമീണനോ അല്ലെങ്കില്‍ 
ഗ്രാമത്തില്‍ നിന്ന്‌ നഗരത്തിലേക്ക്‌ കുടിയേറിയവന്റെ പിന്‍മുറക്കാരനോ 
ആണ്‌. ഇനി ല്‌; ന നാഗരിക അവബോധത്തെ പരിശോധിക്കാം. 
ഞി ര്‌ 
രാ നി മൃഗീയ വിനോദങ്ങള്‍ 

ഗ്രാമങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ നഗരസംസ്കൃതിയിലേക്ക്‌ എത്തുമ്പോള്‍ 
പ്രതികരണത്തിന്റെ പലായനസ്വഭാവത്തിന്‌ പ്രകടമായ മാറ്റം സംഭവി 
ക്കുന്നു. മതബോധനത്തിന്റെ വിശുദ്ധ സങ്കല്പം നാഗരികപരിസരത്തില്‍ 
കൂട്ടായ്മയുടെ ചടങ്ങുകളായിത്തീരുന്നു. മതബോധനങ്ങള്‍ കൃത്യ 
വിലോപം വരുത്താതെ എക്കാലത്തും തുടരേണ്ട അനുഷ്ഠാനങ്ങളായി 
അധഃപതിക്കുന്ന. മതം, ശൈശവ-യാവനങ്ങളുടെയും ശവസംസ്കാര 
ത്തിന്റെയും ജാതീയചടങ്ങുകളാകുന്നു. എങ്കിലും ഓരോ ഇന്ത യന്‍ പ്രേക്ഷ 
കന്റെ മനസ്സിലും ഗാര്‍ഹിക, വൈയക്തിക വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങള്‍ സ്ഥിര 
ബാധയായി നിലനില്‍ക്കുന്നു. യഥാര്‍ത്ഥ്യത്തില്‍ വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങ 
ളെല്ലാം മതബോധനത്തിന്റെയും അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയും പ്രച്ഛന്ന 
വേഷങ്ങളാണ്‌. 

ഫ്യൂഡലും അര്‍ദ്ധഫ്യൂഡലും ജാതികളുമായി വിഭജിക്കപ്പെടുന്ന 
ഇന്ത്യന്‍ ഗ്രാമങ്ങളും വ്യാവസായിക യ്രന്രവ്യൂഹങ്ങളുള്ള നഗരങ്ങളും 
തമ്മില്‍ പറയത്തക്ക സാംസ്‌കാരിക അതിര്‍ത്തി വിഭജനങ്ങളൊന്നുമില്ല. 
ഒന്നു മറ്റൊന്നിന്റെ തുടര്‍ച്ചതന്നെയാണ്‌. ഗ്രാമീണ മനസ്സുകളാണ്‌ 
നഗരത്തിലേക്ക്‌ കുടിയേറുന്നത്‌. നഗരശിക്ഷണത്തിന്റെ പുത്തന്‍ വ്യവസ്ഥ 
യില്‍ മുഴുകുമ്പോഴും പ്രാചീന വിഗ്രഹങ്ങളും ഗ്രാമ്യകീര്‍ത്തന ങ്ങളുമാണ്‌ 
നാഗരികനായ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനേയും നിയ്യന്ത്രിക്കുന്നത്‌. അതിജീവന 
ത്തിന്റെ ന്യായീകരണത്തോടെ ഭാതി നത്തള്‍ക്കുഡ്ഡണ്ണി ജല ണ്‌ 
ത്താ മനോഭാവങ്ങ്‌ ണ്‌ ക വിശുദ 


തനയ: താടെ ഗ്രാമ്ൃവും പ്രാചീനവുമായ വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങള്‍ തലത്്‌ 
ലേക്ക്‌ കൈമാറുന്നു. പ്രാചീനമായ എന്തും പവിത്രവും വിശുദ്ധവുമാ 
ണെന്ന ധാരണയിലേക്ക്‌ നഗരമനസ്സ്‌ എത്തിച്ചേരുന്നു. പൂര്‍വ്വിക 
മനസ്സുകളും വൈയക്തിക ബന്ധങ്ങളും ഫ്യൂഡല്‍ രാജകീയ ഭരണങ്ങളും 
സംഗീതവും കലയുമെല്ലാം വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളായി പരിണമിക്കുന്നു. 
നാഗരികനായാലും ഗ്രാമീണനായാലും തിയ്യറ്ററില്‍ എത്തുന്ന 
ഓരോ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനും പരിസരബോധത്തില്‍ നിന്ന്‌ പിന്മാറി മതി 
മറക്കലിന്റെ അനുഭൂതികളെ സ്വീകരിക്കുന്നു. അവന്‍ കച്ചവട സിനി റം 
ദ്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2009 ല്‍ 


വര്‍ത്തമാനകാലത്തിന്റെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യമല്ല, (്രത്യാശകളുടെ പൂര്‍ത്തീകര 
ണവും ജീവിത ദുരിതങ്ങളില്‍ നിന്നുള്ള രക്ഷപ്പെടലുമാണ്‌. ഗ്രാമീണ 
മനുഷ്യര്‍ രക്ഷക്$ന്റേയും അവതാരപുരുഷ്ടന്റയും വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളു 
ടേയും അപദാനങ്ങളെക്കണ്ട്‌ തൃപ്തരാകുമ്പോള്‍ നാഗരികനായ ഓരോ 
ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനും പലായനബോധശത്തിന്റെ മറ്റൊരു മണ്ഡലത്തിലേ 
ക്കാണ്‌ നീങ്ങുന്നത്‌. അവനും പരിസരബോധത്തില്‍ നിന്നു പിന്മാറി 
പ്രത്യാശകളുടെ വിഭ്രാന്തികളെ അനുഭവിക്കുകയാണ്‌. വാസ്തവിക ബോധ 
ത്തെ കയ്യൊഴിയുന്ന അവന്‍ ജീവിതത്തിന്റെ സുരക്ഷാസങ്കേതത്തിലേക്കും 
ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ തിരിച്ചറിവില്ലായ്മയിലേക്കും എത്തിച്ചേരുന്നു. 

സ്വത്വത്തിന്റെ നഷ്ടവും വ്യക്തിത്വങ്ങളുടെ ഏകമുഖങ്ങളും 
കച്ചവട സിനിമകള്‍ സൈദ്ധാന്തികമായി അംഗീകരിച്ച പ്രയോഗമുറകളാണ്‌. 
മസ്തിഷ്കത്തിന്റെ ഭാഷയേയും വിവേക വിചാരത്തേയും കച്ചവട 
സിനിമകള്‍ നിരസിക്കുന്നു. വേറിടലിന്റെ രീതി നല്‍കുന്ന വിചാര വിചിന്തന 
ങ്ങളുടെ മാര്‍ഗ്ഗത്തെ അത്‌ സ്വീകരിക്കാറില്ല. കച്ചവട സിനിമ പരിവര്‍ത്തന 
ത്തിന്റെ വക്താവും പ്രയോക്താവുമല്ല, അവസ്ഥയെ സംരക്ഷിക്കുന്ന 
അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയും അധികാരത്തിന്റെയും ഉദ്‌ ബോധന 
മാധ്യമമാണ്‌. 

കലയുടെ ഓന്നതൃത്തിലേക്ക്‌ ഓരോ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനും 
സ്വയം കടന്നുചെല്ലുണം. പര്‍വ്വതങ്ങള്‍ സമതലങ്ങളിലേക്ക്‌ ഇറങ്ങി 
വരില്ലെന്ന ബോധത്തോടെ പ്രേക്ഷകന്‍ കഠിനാദ്ധ്വാനം നടത്തി ആസ്വാദന 
ത്തിന്റെ ഉയരങ്ങളില്‍ എത്തിച്ചേരണം. പ്രേക്ഷകന്റെ സംവേദന ശീലങ്ങള്‍ 
അധീശത്വ സംസ്‌കാരത്തിന്റെ വിലങ്ങുകളെ തകര്‍ത്ത്‌ മാനുഷികവും 
ജനകീയവുമാവണം; ഉന്നതമായ ആസ്വാദനക്ഷമത സാമൂഹ്യവും ബൌദ്ധി 
കവും സാംസ്‌കാരികവുമായ മാറ്റംവെയ്ക്കലാണ്‌. അസമത്വത്തിന്റെയും 
ജാതീയവിഭജനങ്ങളുടെയും അധീശത്വതാല്പര്യങ്ങളുടെയും അജ്ഞതയു 
ടെയും അഭാവത്തിലാണ്‌ കലയുടെ ശരിയായ ആസ്വാദനം നടക്കുക. 
പ്രേക്ഷകരുടെ മനോഭാവങ്ങള്‍ മതബോധനങ്ങളെ മറികടക്കുമ്പോള്‍ അവ 
ര്‍ക്ക്‌ പരിസരബോധത്തോടെ ഏതു കലയേയും ആസ്വദിക്കാന്‍ കഴിയും. 
അബദ്ധധാരണകളല്ല ജീവിതത്തിന്റെ യാഥാര്‍ത്ഥ്യങ്ങളാണ്‌ അപ്പോള്‍ പ്രമേ 
യവും ആസ്വാദനത്തിന്റെ മാനദണ്ഡവുമാവുക. എല്ലാ കലകളുടേയും 
ചുവടുവെയ്പുകള്‍ മനുഷ്യത്വത്തിലേക്കാണ്‌. ആസ്വാദകനും മനുഷ്യത്വ 
ത്തിലേക്കും ജീവിതത്തിന്റെ ശരിയായ നിലപാടുകളിലേക്കും എത്തി 
ച്ചേരും. 

സാമൂഹികവും സാംസ്‌കാരികവുമായ പരിവര്‍ത്തനമാണ്‌ 
കച്ചവടസിനിമയെ ഉപേക്ഷിക്കാനും നല്ല സിനിമയെ സ്വീകരിക്കാനും 
ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനെ പ്രേരിപ്പിക്കുക. പ്രത്യാശകളുടെ പൂര്‍ത്തീകരണവും 

മതിമറക്ക അല്ല ആസ്വാദനം. ജീവിതത്തിന്റെയും പ്രപഞ്ചത്തിന്റെയും 
ധത്യഠ ഉൾക്കൊള്ളലാണ്‌. 
ര. വാമ്൭റ്റിവ്‌ 


[ 


ഇന്ത്യന്‍ സാഹചര്യത്തില്‍ വമ്പിച്ച മുതല്‍മുടക്കും അധീശത്വ 
വര്‍ഗ്ഗതാല്പര്യങ്ങളും മതബോധനങ്ങളും കച്ചവട സിനിമയുടെ രക്ഷക 
രായി നിലകൊള്ളുന്നു. അജ്ഞാനവും ദാരിദ്ര്യവും ദുരിതങ്ങളും മതബോധ 
നങ്ങളും കച്ചവടസിനിമയെ സംരക്ഷിക്കുകയാണ്‌. 

പലായനത്തില്‍ നിന്ന്‌ പരിസരബോധത്തിലേക്ക്‌ എത്തുമ്പോള്‍ 
പ്രേക്ഷകന്‍ സാമ്പ്രദായിക ക്രമങ്ങളെ നിഷിധിക്കുകയും ജീവിതത്തോട്‌ 
സത്യസന്ധത പാലിക്കുകയും ചെയ്യും. നമ്മുടെ നല്ല സിനിമയുടെ 
വക്താക്കള്‍പോലും പലപ്പോഴും കച്ചവട സിനിമയുടെ ക്രമനിയമങ്ങളെ 
ആശ്രയിച്ചാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിച്ചിട്ടുള്ളത്‌. 

അതിനുകാരണം പ്രേക്ഷകര്‍ കുറഞ്ഞ സ്വന്തം സിനിമയെക്കുറിച്ച്‌ 
അവര്‍ക്ക്‌ പൂര്‍ണ്ണമായ ബോദ്ധ്യമുണ്ടായിരുന്നില്ല എന്നതാണ്‌. കലാ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ വ്യക്തിയുടെ സ്വകാര്യതയാണെങ്കിലും അതിനു രാഷ്ട്രീ 
യമായ മറ്റൊരു മുഖച്ഛായയുണ്ട്‌. ജനപ്രിയവും ജനഹിതവുമായി കലയെ 
വേര്‍തിരിക്കാമെങ്കിലും മികച്ച രചനകളുടെ ആസ്വാദനത്തിന്‌ സാമൂഹിക 
വും സാംസ്‌കാരികവുമായ പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ അനിവാര്യമാണ്‌. രാഷ്ട്രീയ 
സാംസ്‌കാരിക പ്രവര്‍ത്തനങ്ങള്‍ പ്രതീക്ഷ നല്‍കുമ്പോഴാണ്‌ പ്രേക്ഷകര്‍ 
പരിസരത്തെ കൂടുതല്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുക. കമ്മ ്യൂണിസ്റ്റ്‌ പ്രസ്ഥാനം ജന 
ങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രതീക്ഷ നല്‍കിയപ്പോഴും ജനകീയ സാംസ്ക്കാരികവേദി 
സാംസ്‌കാരിക പരിവര്‍ത്തനത്തിന്‌ തുടക്കം കുറിച്ചപ്പോഴും കേരളീയ 
പ്രേക്ഷകര്‍ നല്ല സിനിമകളെ ഹാര്‍ദ്ദമായി സ്വീകരിച്ചു. 

സ്വത്വത്തിന്റെ ഉയര്‍ച്ചയും തിരിച്ചറിവുമാണ്‌ സാമൂഹിക മാറ്റവും 
വൈയക്തിക വികാസവും ഉണ്ടാക്കുക. നല്ല സിനിമയുടെ വക്താക്കള്‍ 
ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനെ തിരിച്ചറിയാതെ ധൈഷണികമായ അടിമത്തത്തോടെ 
സിനിമയെ സമീപിക്കുകയായിരുന്നു. മലികതയുടെ അഭാവവും 
ശുഷ്കമായ ഉള്‍ക്കാഴ്ചയുമാണ്‌ നല്ല സിനിമയുടെ ദുരന്തമെന്നുപറയാം. 


നാഗരികാവബോധശത്തിന്റെ പരിസരങ്ങള്‍ 
രാജാവും (ബിട്ടീഷ്‌ ആധിപത്യവും ആധുനിക ഇന്ത്യന്‍ 
ജനാധിപത്യവും അധികാരത്തിന്റെ ലാവണമാറ്റങ്ങളുടെ പ്രത്ൃക്ഷചിത്ര 
ങ്ങളാണ്‌. വ്യൂഴ്സുുകള്‍ക്ക്‌ അപ്പുറത്തുള്ള വാസ്തവികത ഗ്രാമജീവിതങ്ങളി 
ലേയും്്ഗ്ത്ളു ജീവിതങ്ങളിലേയും ഒരിക്കലും അവസാനിക്കാത്ത 
ദൂരിതങ്ങളാണ്‌. നിസ്സഹായതയും അനിശ്ചിതത്വവും ഭൂരിപക്ഷം ഇന്ത ൃക്കാമ 
൦ ജീവിതത്തിന്റെ ഭാഗമായിത്തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. ഗ്രാമങ്ങളില്‍ വിധി 
സങ്കല്പത്തിന്റെയും മുജ്ജന്മ കര്‍മ്മഫലത്തിന്റെയും പ്രാമുഖ്യമുണ്ടെങ്കില്‍ 
നഗരത്തിന്റെ പ്രയോജനവാദത്തില്‍ മതബോധനങ്ങള്‍ രക്ഷാസൂക്തങ്ങളാ 
കുന്നില്ല. ഭരണകൂടത്തിന്റെയും അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയും താല്പര്യ 
ങ്ങളും ദണ്ഡനനീതികളും ഭൂരിപക്ഷം വ്ൃക്തികളേയും ക്രമീകരിച്ച്‌ നാഗ 


രിക പെരുമാറ്റ സ്ര്പദായങ്ങള്‍ക്ക്‌ അടിമപ്പെടുന്നു. നാഗരിക മനുഷ 
ന്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2009 13 
തം 


നിലനില്പിന്റെ ന്യായവാദങ്ങളോടെയും മേല്‍ത്തട്ടില്‍ കയറിക്കൂടാനുള്ള 
ആവേശത്തോടെയും അശാന്തമായി ഓടുകയാണ്‌. 

രക്ഷക-അവതാര സങ്കല്പങ്ങളുടെയും മതനിഷ്ഠ വിശുദ്ധ 
സങ്കല്പങ്ങളുടെയും വൈയക്തിക ഗാര്‍ഹിക വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളു 
ടെയും വൃത്ൃസ്തമായ കൂടിച്ചേരലാണ്‌ കച്ചവട സിനിമയുടെ വിപണന 
തലമെന്ന്‌ നേരത്തേ സുചിപ്പിച്ചുവല്ലോ. എന്നാല്‍ രാഷ്ട്രീയബോധശത്തി 
ന്റെയും വൈയക്തിക ഗാര്‍ഹിക വിശുദ്ധ സങ്കല്പത്തിന്റെയും മറുമുഖ 
ങ്ങളെക്കൂടി കച്ചവടസിനിമ ഉള്‍ക്കൊണ്ടു. വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളുടെ 
മറുമുഖമായി പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട കച്ചവട സിനിമയും യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തില്‍ 
വൈയക്തിക ഗാര്‍ഹിക വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളുടെ തുടച്ചയായിരുന്നു. 
പലായന ബോധമുള്ള ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്‍ മതബോധനത്തിന്‍റെ 
വിലക്കുകള്‍ നല്‍കിയ താക്കീതായിരുന്നു അത്‌. വിശുദ്ധ സങ്കല്പത്തില്‍ 
എത്തിച്ചേരാതെ വഴിപിരിഞ്ഞവരുടെ ദുരന്തത്തെയാണ്‌ അത്തരം സിനിമ 
കള്‍ പ്രതിനിധാനം ചെയ്തത്‌. വൈയക്തിക, ഗാര്‍ഹിക, വിശുദ്ധ സങ്കല്പ 
ങ്ങളാകുമ്പോള്‍ പ്രണയവിശുദ്ധിയിലും ഗാര്‍ഹിക ബന്ധങ്ങളുടെ വിശുദ്ധ 
സങ്കല്പങ്ങളിലുമാണ്‌ കച്ചവടസിനിമ ശ്രദ്ധ ഈന്നുക. വേര്‍പെട്ടവര്‍ മരണാ 
സന്ന നിമിഷങ്ങളിലെ കൂടിച്ചേരലിലൂടെ പ്രണയതലത്തിലെ വിശുദ്ധ 
സങ്കല്പം പൂര്‍ത്തിയാക്കുന്നു. ഇതിനിടെ വേറിടലിന്റെ ദുരന്തങ്ങളും മറ്റും 
നായകനും നായികയും അനുഭവിക്കുന്നു. വിശുദ്ധ സങ്കല്പത്തിലേക്ക്‌ 
പ്രവേശിക്കാതെ ദുരന്തമേറ്റുവാങ്ങുന്നവര്‍ മരണത്തിലൂടെ വിശുദ്ധതലത്തി 
ലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്നു. മതബോധനത്തിന്റെ ആദ്ധ്യാത്മികതയോടെ 
തിയ്യറ്ററിലെത്തുന്ന പലായനബോധമുള്ള ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്‍ കുറ്റബോധ 
ത്തിന്റെ ദുരിതങ്ങളില്‍ അകപ്പെട്ട്‌ അവസാനം വിശുദ്ധ സങ്കല്പത്തില്‍ 
ത്തന്നെ എത്തിച്ചേരുന്നു. 

ഗാര്‍ഹികവിശുദ്ധിയുടെ തലങ്ങള്‍ ബന്ധങ്ങളേയും കടപ്പാടുക 
ളേയും മുറിച്ച്‌ മുന്നേറിയവരുടെ ദുരിതങ്ങളെ കേന്ദ്രീകരിച്ച്‌ വികസിക്കുന്നു. 
വേറിടലിന്റെ ദയനീയതകള്‍ക്കുശേഷം സാഹോദര്യത്തിന്റെയും ത്യാഗ 
ത്തിന്റെയും മാതൃപിതൃ രക്ഷാവലയത്തിന്റെയും കൈകളിലേക്ക്‌ അയാള്‍ 
മടങ്ങിവരികയാണ്‌. വമ്പിച്ച വിറ്റുവരവുണ്ടാക്കിയ എടുത്തുപറയാവുന്ന 
അനേകം കച്ചവടസിനിമകള്‍ ഈ ധാരയിലുണ്ട്‌. ഇവ വിശുദ്ധ സങ്കല്പ 
ങ്ങളെ നിഷേധിക്കുകയല്ല, വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളെ നിഷേധിച്ചവരുടെ ദുരി 
തങ്ങളെ വിസ്തരിച്ച്‌ താക്കീതോടെ പ്രേക്ഷകരെ വിശുദ്ധസങ്കല്പങ്ങളി 
ലേക്ക്‌ വീണ്ടും എത്തിക്കുന്നു. മതബോധനത്തിന്‍റെ ശാഠ്യങ്ങളോടെ 

] എ ത്തുന്ന ഇന്ത്യന്‍ ച്രേക്ഷക ത്തരം ദുരന്തമുഖങ്ങള്‍ പരിസരബോധ 

ത്തിന്റെ സാമൂഹൃശാസ്ത്രത്തിലേക്കല്ല വിധിനിശ്ചയങ്ങളുടെ തുടര്‍ച്ചയായ 
ജനിമൃതിസഞ്ചയത്തിലേയ്ക്കും പലായനബോധത്തിലേക്കുമാണ്‌ നയിക്കു 
ന്നത്‌. 


ന പ്ര റ്ാക്ുറ്റിവ്‌ 


[ 


പിക്‌ 0 
കച്ചവട സിനിമയുടെ രാഷ്ട്രീയ നിലപാടുകള്‍ 

രാഷ്ട്രീയ നിലപാടുകളില്‍ ഈന്നിയ കച്ചവട സിനിമ യാദൃച്ഛികത 
യുടെ കൂടിച്ചേരലാണ്‌. ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ സംഖ്യാബലത്തെ ആശ്രയി 
ക്കുന്ന കച്ചവട സിനിമ സംഘടിത രാഷ്ദ്രീയാവബോധശത്തിന്റെ മൃഗീയ 
ശക്തികണ്ട്‌ വമ്പിച്ച മുതല്‍മുടക്ക്‌ നടത്താറുണ്ട്‌. പലപ്പോഴും കച്ചവട 
സിനിമ രാഷ്ട്രിയ പക്ഷപാതങ്ങളോടെയാണ്‌ സമൂഹത്തെ സമീപിക്കുക. 
ആന്തരികചോത നകള്‍ എന്തായാലും പ്രതീക്ഷാഭരിതമായ ഒരു തത്വ 
ശാസ്ത്രത്തിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യമാണ്‌ കച്ചവടക്കാരനെ രാഷ്ട്രീയ സിനിമയി 
ലേക്ക്‌ എത്തിക്കുന്നത്‌. ബ്രിട്ടന്റെ കോളനിയായി അടിമത്തം അനുഭവിച്ച 
പ്പോള്‍; സ്വാതന്ത്ര്യം നേടിയാല്‍ സുഖസമൃദ്ധികള്‍ ലഭിക്കുമെന്ന വിശ്വാസം 
ശക്തമായപ്പോള്‍ ദേശീയബോധശത്തിന്റെയും സ്വാത്ര്ത്രത്തിന്റെയും 
വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളെ കച്ചവട സിനിമകള്‍ മികച്ച രീതിയില്‍ ഉപ 
യോഗിച്ചു. വര്‍ഗ്ഗങ്ങളായും ജാതികളായും വിഭജിക്കപ്പെട്ട അന്നത്തെ 
ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്‌ പലായനബോധശത്തിന്റെയും മതബോധത്തിന്റെയും 
സ്വര്‍ഗ്ഗീയ കാഴ്ചയായിരുന്നു സ്വാത്ര്ത്ര്യം. സ്വര്‍ഗ്ഗപ്രവേശനത്തിനു ശേഷ 
മുള്ള സമൃദ്ധിയായിരുന്നു അവര്‍ക്ക്‌ മ ല്ല സ്വാതന്ത്ത്യാ 

തിന്‌ ഭൂരിപക്ഷം ഇന്ത്യ ലഃ സ രാം 
രധീശത്വതാല്പര്യങ്ങളുട്ടൊ കംജാദ്പി-താിരുഷയായി 

സ്വാത്ന്ത്യത്തിനുശേഷം പ്രാദേശികദേശീയതകളിലേക്ക്‌ വിമോ 
ചനത്തിന്റെയും സ്വാത്ര്ത്രത്തിന്റെയും .൮ള്‍്ത്ത്യ വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങള്‍ 
പ്രവേശിക്കുന്നു. പുത്തന്‍ തത്വബോധനങ്ങളെ ഹാര്‍ദ്ദമായി സ്വീകരിച്ച 
ആള്‍ക്കൂട്ടം വിശുദ്ധ സ്വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ വരവുകാണാന്‍ തിയ്യറ്ററുകളില്‍ 
പലായനബോധത്തോടെ എത്തി. അധികാരത്തിന്റെ ഭാഗമാകുന്നവ്വരെല്ലാം 
അധീശത്വവര്‍ഗുത്തിന്റെ പിന്‍ഗാമികളായിത്തീരുന്ന യാഥാര്‍ത്ഥ്യ റത്തമിുമന 
യാണ്‌ ഓരോ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനും സാമുഹ്യജീവിതത്തില്‍ അഭിമുഖീ 
കരിച്ചത്‌. സ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെയും സ്വര്‍ഗ്ഗീയതയുടെയും അഭാവത്തില്‍ 
നിന്നും ജീവിതത്തിന്റെ ദുരിതങ്ങളില്‍നിന്നും പിന്മാറിയ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷ 
കന്‍ പലായനബോധശത്തിന്റെ പ്രത്യാശകളില്‍ എത്തിച്ചേര്‍ന്നു. 

ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനെ തത്വശാസ്ര്രങ്ങളുടെ മാനുഷികതയും 
ആഴങ്ങളുമല്ല എക്കാലത്തും ആകര്‍ഷിച്ചത്‌. ദുരിതങ്ങളുടെ അവസാന 
ത്തിന്‌ അവന്‍ നിഷ്ക്രിയനായി പരിഹാരം തേടുകയായിരുന്നു. രാഷ്ട്രീയ 
ബോധനങ്ങള്‍ അപമാനഭാരമായതോടെ അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയും അധി 
കാരത്തിന്റെയും ഇടപെടലുകള്‍ കൂടുതല്‍ ശക്തവും നീചവുമാകുന്നു. 
സ്വാതന്ത്ര്യവും വിമോചനവും ഭൂരിപക്ഷം ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനും സ്വര്‍ഗ്ഗ 
ത്തിലേക്കുള്ള പ്രവേശനവും സുഖസമൃദ്ധികളുടെ സുഭിക്ഷതയുമാണ്‌. 

സ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെയും വിമോചനത്തിന്റെയും സ്വര്‍ഗ്ഗീയ വിശുദ്ധ 
സങ്കല്പത്തില്‍ നിന്ന്‌ പിന്മാറിയ ഇന്ത്യന്‍ ച്രേക്ഷകന്‍ അവസാനം 


തനിക്കുവേണ്ട രാഷ്ട്രീയബോധന സിനിമയേയും കണ്ടെത്തി. രാഷ്ട്രീ 
ദ്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2009. ഒളരി? 


€ 


സന്ദേശവചനങ്ങള്‍ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്റെ വിമോചനത്തിന്റെയും 
സ്വാത്ന്ത്യത്തിന്റെയും രാഷ്ദ്രീയ വിശുദ്ധ സങ്കല്‌ പത്തിന്റെയും 
ദുര്‍മരണമാണ്‌. താത്വിക വിശുദ്ധിയില്ലാത്ത കക്ഷിരാഷ്ട്രീയക്കാരന്റെ 
നിലപാടുകളെ അധിക്ഷേപിക്കുന്ന പല സിനിമകളും ഗാര്‍ഹികതലത്തിലെ 
വിശുദ്ധിയിലേക്ക്‌ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനെ നയിച്ചു. കക്ഷിരാഷ്ട്രീയക്കാരായ 
മക്കളുടെ അനാഗസ്ഥയുണ്ടാക്കുന്ന ഗൃഹപരിസരമാണ്‌ പ്രതിരാഷ്ട്രീയ 
സിനിമയുടെ പശ്ചാത്തലം. പിതൃവിശുദ്ധിയുടെയും ത്യാഗവിശുദ്ധിയു 
ടെയും പ്രതയകമറ്ു ച്ഛന്‍ കക്ഷിരാഷ്ട്രീയക്കാരായ മക്കളെ നിരാകരിക്കു 
മ്പോശ്യന്൯ികളില്ലാത്ത രാഷ്ര്രീയത്തെയും സ്വാതന്ത്രയത്തിന്റെ സ്വര്‍ഗ്ഗീയ 
വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങളെയും നിഷേധിക്കുകയാണ്‌. താത്വിക വിശുദ്ധി 
യില്ലാതെ അധികാരത്തിനുവേണ്ടി എന്തും ചെയ്യുന്ന രാഷ്ട്രീയ പാര്‍ട്ടികളെ 
കണ്ടുമടുത്ത ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്‍ പ്രതിരാഷ്ര്രീയ സന്ദേശത്തെ ഹാര്‍ദ്ദ 
മായി സ്വീകരിച്ചു. അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ വക്താക്കളായിത്തീര്‍ന്ന എല്ലാ 
രാഷ്ദ്രീയകക്ഷികയോും ഭൂരിപക്ഷം പ്രേക്ഷകനും തിരസ്കരിക്കുന്നതിലൂടെ 
കച്ചവടസിനിമ പുത്തന്‍ വഴിതുറക്കുന്നു. പലായനബോധകത്തിന്റെ ദൃശ്യ 
ശാസ്ര്രമാണ്‌ കച്ചവടസിനിമ. സ്വാതന്ത്ര്യവും വിമോചന വും 
ഇല്ലാത്ത ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനെ മതബോധനം ഭൂസ്പര്‍ശം ഇല്ലാത്ത സ്വര്‍ഗ്ഗ 
ത്തിലേക്ക്‌ എത്തിക്കുമ്മാന്‍ അപൂര്‍വ്വമായെങ്കിലും അവന്‍ യാഥാര്‍ത്ഥ്യ 
ത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിക്കുന്നുണ്ട്‌. വ്യക്തികളുടെയും സമൂഹത്തിന്റെയും 
പ്രത്യാശകളുടെ സംയോഗമാണ്‌ അവസ്ഥയെ തിരിച്ചറിയാന്‍ ഇന്ത്യന്‍ 
പ്രേക്ഷകനെ പ്രേരിപ്പിക്കുന്നത്‌. പക്ഷെ, അവനെ എപ്പോഴും സുഖസമൃദ്ധി 
കളുടെ സ്വര്‍ഗ്ഗം മതബോധനത്തിന്റെ വിശുദ്ധസങ്കല്പങ്ങളോടെ കീഴടക്കി. 
രാഷ്ദ്രീയപാര്‍ട്ടിയിലേക്കും അതിന്റെ സമൃദ്ധി നല്‍കുന്ന തത്വശാസ്ത്രത്തി 
ലേക്കുമുള്ള പ്രവേശനം വിശുദ്ധസങ്കല്പത്തിന്റെ വരവായി ഇന്ത്യന്‍ 
പ്രേക്ഷകന്‍ അനുഭവിച്ചു. സ്വര്‍ഗ്ഗഭാവനകളെ കൈയൊഴിഞ്ഞ രാഷ്ട്രീയം 
ദുരന്തങ്ങളെ നല്‍കുമെന്ന്‌ വിശ്വസിച്ച ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകന്‍ വിശുദ്ധ 
സങ്കല്പങ്ങളെ നിഷേധിച്ചവരുടെ ജീവിതദുരിതങ്ങളെ അനുഭവപാഠമായി 
സ്വീകരിച്ചു. 

കലുഷവും സ്വാര്‍ത്ഥനിഷ്ഠവുമായ ഇന്ത്യന്‍ നഗരപരിസരം 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യ നിഷേധത്തിന്റെ മറ്റൊരു മുഖവുമായി കച്ചവടസിനിമയിലെ 
ത്തുന്നു. ആധുനിക നാഗരികബോധനങ്ങള്‍ കൊളോണിയല്‍ സംസ്കാര 
ത്തിന്റെയും ഭാതിക ആസക്തിയുടെയും പുരോഗതിയുടെയും മനുഷ്യത്വ 
രഹിതമായ ദൃശ്യകാഴ്ചകളാണ്‌. സമ്പത്തും സംസ്‌കാരവും അധീശത്വ 
വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ ആജ്ഞകളേയും താല്‍പര്യങ്ങളേയും അനുസരിക്കുന്ന 
ഭരണകൂടത്തിന്റെ നീതിശാസ്ത്രങ്ങളാണ്‌. അധികാരത്തിന്റെ വിരലുകള്‍ 
വൈയക്തികതയെ പോലും ചോദ്യം ചെയ്യുന്നു. അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗവും ഭരണ 
കൂടവും ആയുധങ്ങളുടെ ഭീകരതയില്‍ അധികാരം പങ്കുവെയ്ക്കുന്നു. 
ഭരണമാറ്റങ്ങളും രാഷ്ര്രീയനീക്ക്ളും അഭിജാത വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ സ്ഥാനചലന 
ലു ക . വാമ്ഃറ്റിവ്‌ 


ടം 


ങ്ങള്‍ മാത്രമാണ്‌. ഭൂരിപക്ഷം നാഗരിക മൃനുഷ യ്ര്‌ം അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിനും 
ഭരണകൂടത്തിനും ഇരയാണ്‌. ദൈവ്രീകസങ്കല്പങ്ങളുടെയും വിശുദ്ധ 
സങ്കല്പങ്ങളുടേയും പ്രകടമായ സ്വാധീനമില്ലാത്ത നഗരത്തിലെ ജീവിതം 
അനിശ്ചിതത്വത്തിന്റെയും നിസ്സഹായതയുടെയും തുടര്‍ച്ചയാണ്‌. ജീവിത 
ത്തിന്റെ ബദ്ധപ്പാടുകളിലും നിലനില്പിന്റെ ന്യായങ്ങളിലും പെട്ട്‌ ധാര്‍മ്മി 
കതയും മാനുഷികതയും മുഖച്ഛേദം വന്ന്‌ ശോഷിച്ചു. മനുഷ്യബന്ധ 
ത്തിന്റെ ദാര്‍ഡ്യങ്ങള്‍ അപഹസിക്കാവുന്ന രംഗങ്ങളായി. ജീവിക്കുക 
എന്നാല്‍ ഭാതികതയ്ക്കുവേണ്ടിയുള്ള മനുഷ്യത്വരഹിതമായ ആയുസ്സു 
മുഴുക്കെ നീണ്ട അദ്ധ്വാനമാണ്‌. നിലനില്പിന്റെ ന്യായങ്ങളോടെ മുന്നേറു 
മ്പോഴും ജീവിതം അനിശ്ചിതത്വത്തിന്റെ യാതനാഭരിതമായ സന്ദര്‍ഭങ്ങളെ 
വീണ്ടും വീണ്ടും നേരിടുന്നു. ഭാതിക നേട്ടത്തിനുവേണ്ടി ജീവിതം തന്നെ 
ഹോമിച്ച നഗരമനുഷ്യന്‍ ഹൃദയത്തിന്റെയും ആത്മാവിന്റെയും മാര്‍ഗ്ഗ 
ങ്ങളെ ഉപേക്ഷിച്ചു. പ്രതികരിക്കാതെ നിശ്ശബ്ദനായ അവന്‍ അനുസരണ 
യോടെ അധീശത്വ വര്‍ഗ്ഗത്തിനും ഭരണകുടത്തിനും എപ്പോഴും കീഴടങ്ങി. 
വൃക്തിയും വ്യക്തിത്വവും രഹസ്യാനുഭവമായിത്തീര്‍ന്ന്‌ പരിസരബോധ 
ത്തില്‍ നിന്ന്‌ പിന്മാറിയ അവന്‍ നിഷേധത്തിന്റെയും പരിവര്‍ത്തനത്തി 
ന്റെയും മാര്‍ഗ്ഗത്തെ സ്വീകരിച്ചില്ല. അങ്ങനെ സംഭവിച്ചാല്‍ അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗ 
വും ഭരണകുടവും അവനെ അനാഥപ്രേതമാക്കിത്തീര്‍ത്ത്‌ പ്രതികരണ 
ങ്ങളെ എല്ലാം അവസാനിപ്പിക്കും. നാഗരിക ക്രമനിയമങ്ങള്‍ കൂടുതല്‍ 
ക്രൂരവും ആയുധവല്‍കൃതവുമായിരിക്കുന്നു. യാന്ത്രിക പരിസരമാകട്ടെ 
വ്യക്തിത്വത്തെ, മൃദുലഭാവങ്ങളെ ഇല്ലാതാക്കുന്നതുമാണ്‌. സാമുഹ്ൃയബോധ 
ത്തില്‍ നിന്ന്‌ സ്വാര്‍ത്ഥതയിലേക്ക്‌ ഉള്‍വലിയുന്ന വ്ൃക്തി നിലനില്പിന്റെ 
ന്യായങ്ങളെ നിരത്തി മനുഷ്യസത്തയെ പോലും നിഷേധിക്കുന്നു. 
നാഗരിക മനുഷ്യന്റെ പൈതൃകം ഗ്രാമങ്ങളാണെങ്കിലും രക്ഷക- 
അവതാര സങ്കല്പങ്ങളെ കയ്യൊഴിച്ച അവന്‍ മതബോധനങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ 
മുക്തി നേടി. വൈയക്തികമായ വിശുദ്ധ സങ്കല്പങ്ങള്‍ മാതം 
ശേഷിപ്പുകളായി. വിഗ്രഹഭഞ്ജകനായ നാഗരിക മനുഷ്യന്‍ അധീശത്വ 
വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ പണിയാളനും വക്താവുമായി ക്രമീകരിക്കപ്പെടുന്നു. അവന്റെ 
ആഗ്രഹങ്ങളും വികാരങ്ങളും കൊളോണിയല്‍ സംസ്കാരത്തിന്റെ കച്ചവട 
സാദ്ധ്യതകളില്‍ വില നിശ്ചയിക്കുകയാണ്‌. മനുഷ്യസത്തയേയും ഹൃദയ 
ത്തേയും നിരന്തരം വഞ്ചിച്ചു മുന്നേറിയ അവന ഓര്‍മ്മകളില്‍ സൂക്ഷി 
ക്കാന്‍ പോലും സതൃസന്ധമായ വികാരങ്ങളില്ല. ഭാതികനേട്ടങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
അമിതപ്രാധാന്യം നല്‍കുമ്പോള്‍ വ്യക്തികളുടെ രഹസ്യാനുഭൂുതികള്‍ 
പോലും അനാവശ്യ വികാരങ്ങളാകും. 
നടത്ത സ്വീകരിച്ച പുത്തന്‍ നാഗരിക വ്യക്തിക്ക്‌ 
റു റ, ജിവിതം. കൂട്ടിക്കിഴിക്കലിന്റെ സമതുലനതയില്‍ 
ത്തി റണ്‌ ഇ അയാള്‍ ജീവിതം മുഴുക്കെ ശ്രമിക്കുക. അയാളുടെ 


ശൈശവത്തെ പോലും അക്കങ്ങളും (്രമപ്പെടുത്തലുകളും നിയ്യന്ത്തു 
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ഥു ൦ണിെ 


ക്കുന്നു. അയാളുടെ വിനോദ മാസികകളും കളിക്കോപ്പുകളും ശക്തിയുടെ 
മേധാവിത്വത്തെ വിളംബരം ചെയ്യുന്നു. പക്ഷേ, പരിസരവും വര്‍ത്തമാന 
കാലവും അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെയും ഭരണകൂടത്തിന്റെയും കിരാതമുഖ 
ങ്ങളാണ്‌ പ്രദര്‍ശിപ്പിക്കുന്നത്‌. അര്‍ത്ഥരഹിതമായി സംസാരിക്കുന്ന രാഷ്ട്രീ 
യ പ്രസ്ഥാനങ്ങളില്‍ നിന്നും ഭരണകുടത്തിന്റെ ഫലശുന്യമായ വാക്കുകളി 
ല്‍ നിന്നും അയാള്‍ക്കൊന്നും ലഭിക്കുന്നില്ല. പ്രത്യാശകളില്ലാത്തതും നില 
നില്‍പ്പിന്റെ ന്യായവാദങ്ങള്‍ നിറഞ്ഞതും വികാരശുന്യവുമാണ്‌ ഓരോ 
നാഗരികന്റെയും ജീവിതം. അവന്റെ ജീവിതത്തില്‍ ഭാവനയോ ഗാള്‍ഹിക-- 
വൈയക്തിക വിശുദ്ധസങ്കല്പങ്ങളോ രക്ഷക-അവതാര സങ്കല്പങ്ങളോ 
ഇല്ല. നാഗരിക മനുഷ്യന്റെ ജീവിതം ബാഹ്യമായും ആന്തരികമായും വന്ധ്യ 
മാണ്‌. അയാളുടെ വന്ധ്യമനസ്സില്‍ പലായനബോധം ഉയര്‍ത്തിയ പ്രതി 
ഷേധങ്ങളും അടിച്ചമര്‍ത്തലുകളും മൃഗസത്തയും മാത്രമാണുള്ളത്‌. 

ഇത്തരം സങ്കീര്‍ണ്ണതലത്തിലേക്കാണ്‌ നാഗരികാവബോധത്തിന്റെ 
സൂക്ഷ്മതയോടെ കച്ചവടസിനിമ പ്രവേശിക്കുന്നത്‌. പ്രയോഗത്തിന്റെ 
ക്രമനിയമങ്ങളില്ലാതെ വിപണന സാദ്ധ്യതകളുടെ പിന്‍ബലത്തില്‍ കച്ചവട 
സിനിമ ഉണ്ടാവുകയാണെന്ന്‌ നമ്മള്‍ മുമ്പ്‌ കണ്ടുവല്ലോ. പക്ഷെ, കൊളോ 
ണിയല്‍ നാഗരിക സംസ്കൃതിക്ക്‌ വംശാവലികളോളം നീണ്ട ക്രമനിയമ 
ങ്ങളുണ്ട്‌. അത്‌ പടിഞ്ഞാറന്‍ ജീവശാസ്ര്രത്തെ മാത്രമല്ല അവന്റെ 
ഉപഭോഗ-ഉപയുക്ത സംസ്കാരത്തെയും ഏറ്റുവാങ്ങുന്നു. ഗരാമങ്ങളെ 
ബാധിച്ചുകഴിഞ്ഞ ഉപഭോഗസംസ്കാരം നഗരാതിര്‍ത്തികളി ലാണ്‌ പരിപക്ച 
മാകുന്നത്‌. ആധുനിക ഇന്ത്യന്‍ അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗവും ഭരണകൂടവും പ്രകട 
മായും പടിഞ്ഞാറന്‍ ദിശാബോധങ്ങളുടെ ദല്ലാളുകളാണ്‌. അവന്റെ ധൈഷ 
ണികതയും ഭാതികതയും കണ്ടെത്തലുകളില്ലാതെ പടിഞ്ഞാറിന്റെ സ്്രദാ 
യങ്ങളെ അനുസരിക്കുന്നു. സ്വകാര്യ ലാഭത്തിലുന്നിയ ഭരണക്രമം ഇടനില 
ക്കാരന്റെ സഹജവാസനയോടെ ചിന്തയിലും കര്‍മ്മത്തിലും അടിമത്തത്തെ 
സ്വീകരിക്കുന്നു. 

ആധുനിക ഇന്ത്യന്‍ സാംസ്‌കാരിക രംഗം പടിഞ്ഞാറിന്റെ 
ധൈഷണിക സാങ്കേതിക സംഞ്ജകള്‍ക്ക്‌ അടിമപ്പെട്ട്‌ വികസിക്കുന്നു. 
നോവലും കഥയും സിനിമയും നാടകവും ഇപ്പോഴും കൊളോണിയല്‍ 
വീക്ഷണത്തോട്‌ വിധേയത്വം പുലര്‍ത്തുന്നു. നമ്മുടെ തനത്‌ സ്ര്രദായ 
ങ്ങളുള്ള നാടകവും സംഗീതവും കൊളോണിയല്‍ അടിമത്തത്തിന്റെ 
ഭീതിദമായ അത്തരീക്ഷത്തിലാണ്‌. ചിത്രകല പൂര്‍ണ്ണമായും ധൈഷണിക 
അടിമത്തത്തെ സ്വീകരിച്ചുകഴിഞ്ഞു. പടിഞ്ഞാറിന്റെ കാറ്റു വീശാത്ത 
ചിന്താധന്യൃതകള്‍ അടിമമനസ്സില്‍ നിന്ന്‌ ഉയരുന്നേയില്ല. സാങ്കേതിക 
കലാരൂപമായ സിനിമ പടിഞ്ഞാറിന്റെ വ്യാവസായിക ഉല്പന്നമാണ്‌. 
വ്യവസായികളുടെയും ഭുപ്രഭു ജാതി മേല്‍ക്കോയ്മയുടെയും അധീശത്വ 
അധികാരങ്ങളാണ്‌ ആധുനിക ഇന്ത്യന്‍ ഭരണകൂടം. ഭൂഗോളപ്രഭുക്കളുടെ 


ല്പനകളെ അനുസരിക്കുന്ന അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗവും ഭരണകൂടവും 
ക്ര. വമാ 


കച്ചവടച്ചരക്കുകളെ മാത്രമല്ല, പടിഞ്ഞാറിന്റെ ക്ഷുബ്ധമായ നഗരപരിസര 
ത്തെയും ഇന്ത്യയില്‍ പറിച്ചുനട്ടു. വ്യാവസായിക കലയായ സിനിമ 
പടിഞ്ഞാറിന്റെ ക്രമനിയമങ്ങളേയും അനുസരിക്കുകയായിരുന്നു. 

ഫാല്‍ക്കെ പിന്തുടര്‍ന്ന മതബോധനത്തിന്‍റെ സിനിമകളെ 
ക്കൂടാതെ നഗരാതിര്‍ത്തികളില്‍ പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ച നാഗരികാവബോധമുള്ള 
കച്ചവട സിനിമകളും ഇന്ത്യന്‍ സിനിമയുടെ ഉത്ഭവചരിത്രത്തില്‍ കാണാം. 
ആദ്യകാലങ്ങളില്‍ ഇന്ത്യയില്‍ സിനിമകള്‍ പ്രദര്‍ശിപ്പിച്ചിരുന്നത്‌ 
വിദേശങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ ഇറക്കുമതി ചെയ്തായിരുന്നു. നാഗരിക സമ്പന്ന 
വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ നേരം കളയാനുള്ള രസകരമായ കാഴ്ചകളായിരുന്നു 
അന്നത്തെ സിനിമാ പ്രദര്‍ശനം. സിനിമയുടെ സാദ്ധ്യതകള്‍ വരേണ്യവര്‍ഗ്ഗ 
ത്തില്‍ മാത്രം ഒതുങ്ങിനിന്നു. കിടപ്പറകളുടെ വിസ്തരിച്ച ദൃശ്യകാഴ്ചകളെ 
കാണാന്‍ സമ്പന്നവര്‍ഗ്ഗം ധാരാളം പണം മുടക്കിത്തദ്പ്പഡ്യര്‍ സ്വാഭാവിക 
മായും ജനകീയ വിപണന സാദ്ധ്യതകളെ കണ്ട കച്ചവട സിനിമ ഇന്ത്യന്‍ 
പരിസരത്തിലെ ലൈംഗികതയെ വിഷയമാക്കി. മതബോധനവും വിശുദ്ധ 
സങ്കല്പങ്ങളും ഇല്ലാത്ത ആദ്യകാല നാഗരിക കച്ചവട സിനിമകള്‍ 
അതിരുകളില്ലാതെ അശ്ലീലത്തെ ആവിഷ്കരിച്ചു. അതിന്റെ തുടര്‍ച്ചയാണ്‌ 
മലയാളത്തിലെ ആദ്യകാല സിനിമകളിലൊന്നായ മാര്‍ത്താണ്ഡവര്‍മ്മയിലെ 
ചുംബനരംഗങ്ങള്‍. ഇന്ത്യന്‍ സിനിമകളിലെ ആദ്യകാല നായികമാര്‍ 
ദേവദാസികളും വേശ്യകളുമായിരുന്നു. യാഥാസ്ഥിതികത്വത്തിന്റെ 
പരിവേഷം ഇന്ത്യന്‍ സ്ത്രീകളെ പൊതുവേദിയില്‍ നിന്ന്‌ അകറ്റിനിര്‍ത്തി. 
രവീന്ദ്രനാഥടാഗോറിന്റെ കുടുംബത്തില്‍പ്പെട്ട ദേവികാറാണിയാണ്‌ കുലീന 
പശ്ചാത്തലത്തില്‍ നിന്ന്‌ ആദ്യമായി സിനിമയിലേക്ക്‌ വരുന്നത്‌. 

നാഗരികാവബോധശത്തിന്റെ സിനിമാചരിര്രത്തില്‍ നിന്ന്‌ 
ആധുനിക ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷകനിലേക്ക്‌ നമുക്കു മടങ്ങാം. ഇന്ത്യന്‍ 
നഗരങ്ങളും ഗ്രാമങ്ങളും വൃത്യസ്തവും വിചിത്രവുമായ അനുഭൂതികളെ 
പ്രേക്ഷകനു നല്‍കുന്നെങ്കിലും രണ്ടു വിഭാഗക്കാരും പരിസരബോധത്തില്‍ 
നിന്ന്‌ പിന്മാറി കച്ചവടസിനിമയില്‍ പ്രത്യാശകളെ കണ്ടെത്തിയവരാണ്‌. 
നഗരമനുഷ്യനും (ഗ്രാമീണനും പലായനബോധകത്തെ തിയ്യറ്ററിലെ 
മായികാന്തരീക്ഷത്തില്‍ വെച്ച്‌ പ്രത്യാശകളുമായി പങ്കുവെയ്ക്കുന്നു. 
അവന്റെ പിന്മാറ്റത്തിനു കാരണം ആയുധവല്‍ക്കരിച്ച ഭരണകൂടവും 
അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ താല്പര്യങ്ങളുമാണ്‌. നിന്ദ്യനും നിസ്സഹായനുമായ 
അവന്റെ പ്രതികരണം അകാലമരണമാണ്‌ ഉണ്ടാക്കുക. ധിക്കരിക്കാനും 
മാറ്റിപ്പണിയാനും ആവാത്തവിധം അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗതാല്പര്യങ്ങളും 
ഭരണകൂടവും നാഗകരികനെയും ഗ്ഗാമീണനെയും ഒരുപോലെ 
കീഴ്പ്പെടുത്തുന്നു. 

ഉപഭോഗത്തിന്റെയും പ്രയോജനവാദത്തിന്റെയും ന്യായസിദ്ധാന്ത 
ങ്ങളാണല്ലോ ഭൂരിപക്ഷം നാഗരികമനുഷ്യരേയും നയിക്കുന്നത്‌. ഭീരുവും 


അധാര്‍മ്മികനുമായി ജീവിക്കുന്ന അവന്റെ പലായനബോധമാണ്ട്‌, 
ന്വെപ്തം._നവംബര്‍ 2009. ക്ട 


തിയ്യറ്ററുകളില്‍ വെച്ച്‌ പ്രത്യാശകളുടെ പൂര്‍ണ്ണതയടയുന്നത്‌. നാഗരിക 
സംസ്കൃതിയുടെ പരിച്ചേദമായ കച്ചവട സിനിമയില്‍ നായകന്‍ ഒരിക്കലും 
വിശുദ്ധനല്ല. വിഷയാസക്തനായ അവന്‍ മദ്യപാനിയും ധിക്കാരിയുമാണ്‌. 
അവനൊരിക്കലും ഭീരുവല്ല. പരിസരത്തെ മാറ്റിപ്പണിയുന്ന അവന്‍ ആയുധ 
ത്തിന്റെയും കായികശേഷിയുടെയും പിന്‍ബലത്തില്‍ അധികാരവും 
സമ്പത്തും നേടി ആഗ്രഹങ്ങളെ പൂര്‍ത്തിയാക്കുന്നു. ധിക്കാരിയായ അവന്‍ 
അധീശത്വവര്‍ഗ്ഗത്തേയും ഭരണകൂടത്തിന്റെ സംരക്ഷകരേയും തോല്പിച്ച്‌ 
അമാനുഷികതയോടെ ലോകം കീഴടക്കുന്നു. മാനുഷിക ഭാവങ്ങളില്ലാത്ത 
അവന്‍ വൈയക്തിക ദാക്ഷിണ്യങ്ങളില്ലാതെ എവിടെയും മുന്നേറുന്നു. 
സുന്ദരിയും സമ്പന്നയുമായ നായികയെ കീഴടക്കി അവന്‍ സ്വന്തമാ 
ക്കുന്നു. വ്യക്തിയുടെ സ്വകാര്യമായ വികാരങ്ങളെപ്പോലും നിഷേധിച്ച്‌ 
അവനെ നിസ്സഹായനാക്കിയ ഭരണകൂടത്തോടുള്ള പ്രേക്ഷകന്റെ മനോ 
ഭാവങ്ങളാണ്‌ നാഗരിക കച്ചവട സിനിമകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നത്‌. പലായന 
ബോധത്തോടെ തിയ്യറ്ററുകളില്‍ എത്തുന്ന നിശ്ശബ്ദനായ ഇന്ത്യന്‍ പ്രേക്ഷ 
കന്റെ പ്രത്യാശകളുടെ പൂര്‍ത്തീകരണമാണ്‌ ഇവിടെ സംഭവിക്കുന്നത്‌. 
(അവസാനിക്കുന്നിള്ല? 


വാക്ുറ്റിവ്‌ മാസിക മൂന്നാം വര്‍ഷത്തിലേക്ക്‌ കടക്കുന്നു. ഒരു ലിറ്റില്‍ മാസികയെ 
സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം വളരെ പ്രസക്തമായ ചുവടുവെയ്പാണ്‌ ഉത്‌. 
ലൈബ്രറികള്‍ക്ക്‌ സാജന്യമായി നല്കുന്ന മാസിക മലയാളത്തിലെ അപൂര്‍വ്വ 
സംരംദമാണ്‌. എഴുത്തുകാര്‍ക്കും മാസിക സാജന്യമായാണ്‌ നല്കിവരുന്നത്‌. 
കേരളത്തിലെ മിക്ക പുസ്തകക്കടകളിലും വറക്കുറ്റിവ്‌ ലഭിക്കുമെങ്കിലും 
അവജെല്ലാം പ്രസാധകര്‍ സാജന്യമായാണ്‌ നല്കുന്നത്‌. 
വില്‍ഷന കടക്കാരന്റെ മനഃസ്ഥിതിയനുസരിച്ച്‌ മാത്രം. 


ഉത്തരമൊരു വിപണനതന്ത്രവുമായി ഒരു മാസികയ്ക്കും 
മുന്നോട്ടുപോകാനാവില്ലെന്ന്‌ വായനക്കാര്‍ക്ക്‌ അറിയാമല്ലോ. അതുകൊണ്ട്‌ 
വാമ്റ്റിവിന്റെ വായനക്കാര്‍ 100/- ക. വരിസംഖ്യ/സംഭാവന 
അയച്ചുതന്ന്‌ സഹകരിക്കണമെന്ന്‌ അപേക്ഷിക്കുന്നു. 


വിലാസം : വാക്കറിവ്‌ മാസിക, 'ഗയ്‌, പോസ്റാഫിസീനു സമീപം, 
കൊല്ലങ്കോട്‌- 68 50, പാലക്കാട്‌ ജില്ല. 


- പ്ര്രാധിപര്‍.- 


ക വാദാറിവ്‌ 


അഭിമുഖം 


മനുഷ്ൃന്പത്ത-ത്തശചങ്ങള്‍- 
ധാരകമ്മികമൂല്യങ്ങള്‍ 


കെ.വേണു ഏഎം.വി.ഹരിദാസന്‍ 


മനുഷ്യസത്ത എനാത്‌ സ്ധാമുഹ്യബന്ധങ്ങളുടെ സമുച്ച'യമാണെ 
നമാണ്‌ മാര്‍ക്സ്‌ ഫോയരി ബാഹിനെക്കുറിച്ചുക്ളു ത?സിസുകളില്‍ 
പറയുന്നത്‌. അത്‌ യാ്രന്തികമായ ഒരു നിലപചാടല്ലേ 7 മനുഷ്യ രീക്ക്‌ 
ചൊതുവായ? ചിലതിള്ലേ 7 

ജനിതകശാസ്ര്രത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അറിവിന്റെ പരിമിതിയാണ്‌ ആ 
നിലപാടിലുള്ളത്‌. മനുഷ്യസത്തയ്ക്ക്‌ ജനിതകപരമായ ഒരടിസ്ഥാനമുണ്ട്‌ 
എന്ന തിരിച്ചറിവ്‌ അതിലില്ല. നമ്മുടെ ബോധം തീര്‍ച്ചയായിട്ടും 
സമൂഹത്തില്‍ നിന്ന്‌ ലഭിക്കുന്ന വിവരങ്ങളടങ്ങിയതാണ്‌. വിവരങ്ങള്‍ 
ലഭിക്കുന്നത്‌ ഭാഷയിലൂടെയാണല്ലോ. ഭാഷയാകട്ടെ സാമൂഹിക 
നിര്‍മ്മിതമാണ്‌. ആ അടിസ്ഥാനത്തിലാണ്‌ അങ്ങനെ നിര്‍വ്വചിക്കാന്‍ 
ശ്രമിക്കുന്നത്‌. നമ്മുടെ ബോധമണ്ഡലം മുഴുവനും തന്നെ സമൂഹത്താല്‍ 
നിര്‍ണ്ണയിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു എന്നത്‌ ഒരു ഘടകമാണ്‌. അതേസമയം തന്നെ 
ജനിതകപരമായ ഘടകങ്ങളുമുണ്ട്‌. അത്‌ ആ നിര്‍വ്വചനത്തില്‍ 
അവഗണിക്കപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു. 

മാരീക്സ്‌ ഛിലയിടത്ത്‌ യ്(റ്തികഴനതിക വാദികശീിക്കെതിരായ? 
മനുഷ്യന്റെ സൃഷ്ടിപരമായ വശത്തെ എഴുത്തുപചറയുന്നുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ 
പലലപ്ഛേോഴും മാരീക്‌സ്‌ തന്നെ യാമ്രത്തിക നിലചാടുകശിക്ക്‌ കര്‍്ചെട്ടു 
പോയിട്ടിള്ളേ 7 

അങ്ങനെ സംഭവിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. വര്‍ഗ്ഗവിശകലനം തന്നെ ഒരുതരം 
വര്‍ഗ്ഗന്യൂനീകരണമായി മാറിപ്പോയിട്ടുണ്ട്‌. എല്ലാറ്റിനെയും വര്‍ഗ്ലാടിസ്ഥാന 
ത്തില്‍ മാത്രം കാണുക എന്ന പ്രവണത. ഉല്പാദനബന്ധങ്ങളും ഉല്പാദന 
ശക്തികളുമാണ്‌ എല്ലാം എന്ന സമീപനം. 

മാരീക്ന്സിസ്ത്റുകള്‍ സാമുഹ്യ വിശകചനത്തിന്‌ ഉചയോഗിക്കുനാ 
അടിത്തറ - മേല്‍ച്ഛുര സിദ്ധാന്തം ഇത്ത്യ൯ി സമുഹത്തെ വിശകചനം 
ചെയ്യുന്നതില്‍ (ചസ്സക്തമാണോ 7 യുറോഫ്യന്‍ സമുഹത്തിലള്ലേ അതിന്‌ 


ദ്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2003. ക 
ച 


കുറച്ച്‌ പസക്തിയുക്കു 7 


മൊത്തത്തിലുള്ള സമൂഹത്തെക്കുറിച്ചാണ്‌ അത്‌ പറഞ്ഞിരിക്കു 
ന്നത്‌. ഇപ്പോള്‍, പൊതുവില്‍ മാര്‍ക്സിസ്റ്റുകള്‍ അത്‌ ഉപയോഗിക്കുന്നില്ല. 
അത്‌ ഒരു ആര്‍ക്കിടെക്ചറല്‍ ഘടനയുടെ യാന്ത്രിക വിശകലന രീതിയായി 
മാറിയെന്നും, സമൂഹം എന്നത്‌ അടിത്തറയും ഉപരിഘടനയും തമ്മിലുള്ള 
ഒരുതരം പ്രതിപ്രവര്‍ത്തനത്തിന്റെ മേഖലയാണെന്നുമുള്ള വസ്തുത ഇന്ന്‌ 
അംഗീകരിക്കപ്പെടുന്നുണ്ട്‌. 

സമുഹചരിവര്ത്തനത്തില്‍, അമ്ലെങ്കിത്‌ സാമുഹികഘടനയെ 
നിരിണ്ണയിക്കുന്നതില്‍ ആശയങ്ങളുടെ പങ്കെന്താണ്‌ 7 

അതൊക്കെ സിദ്ധാന്തവും പ്രയോഗവും തമ്മിലുള്ള മാവോയുടെ 
നിര്‍വ്വചനങ്ങളിലൊതുങ്ങുന്നതാണ്‌. മാര്‍ക്സിന്റെതില്‍ നിന്ന്‌ വ്യതൃസ്ത 
മാണ്‌ മാവോയുടെ വൈരുദ്ധ്യാധിഷ്ഠിത സമീപനം. സാമ്പ്രദായിക 
മാര്‍ക്സിസം പ്രയോഗത്തിന്‌ പ്രാധാന്യം നല്‍കുന്നു. ചില നിര്‍ദ്ദിഷ്ട 
സാഹചര്യങ്ങളില്‍, സ്ഥിരമായ, ദീര്‍ഘകാലാടിസ്ഥാനത്തില്‍ നോക്കിയാല്‍ 
പ്രയോഗമാണ്‌ അടിസ്ഥാനമെന്ന്‌ പറയാം; സിദ്ധാന്തം രണ്ടാമതാണ്‌. 
പക്ഷെ, ചില നിര്‍ദ്ദിഷ്ട സാഹചര്യങ്ങളില്‍ സിദ്ധാന്തം പ്രധാനമായി വരാം 
എന്നാണ്‌ മാവോയുടെ വൈരുദ്ധൃദര്‍ശനം പറയുന്നത്‌. ഇക്കാര്യം 
പലപ്പോഴും അനുഭവത്തില്‍ നിന്ന്‌ നമുക്ക്‌ മനസ്സിലാക്കാവുന്നതാണ്‌. 
അതുകൊണ്ട്‌, സിദ്ധാന്തത്തിന്‌ പ്രാധാന്യമില്ല എന്ന്‌ ഏകപക്ഷീയമായി 
പറയേണ്ട കാര്യമില്ല. 

യുറോപ്യന്‍ സമുഹത്തെ മാരീക്‌സ്‌ (പഠാക്ൃത കമ്മ്യുണിസം, 
അടിമത്തം, ഫ്വുഡ്ധലിസം, മുതലാകിത്തം എന്നിങ്ങനെ വിഭജിച്ചിടുണ്ട്‌. 
ഡയലറ്റ?ക്‌ സിന്റെ /പവരീത്തനത്തിലൂടെ; അതായത്‌ സമുഹത്തിലെ 
വിരുദ്ധ സാന്ധത്തിക വര്‍ഗ്ഗങ്ങളുടെ ഏറ്റുമുട്ടലിലുടെയാണ്‌ സ്വാമുഹ്യമാറ്റം 
ഉണ്ടാകുന്നത്‌ എന്നാണ്‌. (ചകൃതിയിലുക്ടെന്ന്‌ പറയച്പഛെടുന്ന വൈരുദ്ധ്യ 
ങ്ങളുടെ സാമുഹികതചത്തിലുക്ക ഒരു (/പയോഗമാണിത്‌. അങ്ങനെ 
യെക്ക?ല്‍, കമ്മ്യുണിസം -- വരീഗ്ഗരഹിത സമുഹം - സ്ഥാചിതമ2ായാല്‍്‌ 
സ്ധാമുഹിക വൈശരുദ്ധ്യങ്ങളോടൊച്ഛചം /പകൃത?7യിചെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളും 
അവസാനിക്കുമോ 7 സാമൂഹിക വൈരുദ്ധ്യം അവസാനിച്ചാല്‍ സമൂഹം 
നിശ്ചലമാകിമ്ളേ! 7 ചരി(തമവസ്ധാനിക്കി്ലേ 7 

മാവോ അതിന്‌ മറുപടി പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. വീണ്ടും പല പുതിയ 
വൈരുദ്ധ്യങ്ങള്‍ രൂപം കൊള്ളുകയും അവ തമ്മില്‍ ഏറ്റുമുട്ടുകയും 
ചെയ്യും. വര്‍ഗ്ഗവിഭജനം ഉണ്ടായിക്കൊള്ളണമെന്നില്ല. മാര്‍ക്സ്‌ അതിനെ 
ക്കുറിച്ച്‌ ചര്‍ച്ചചെയ്തിട്ടില്ല. മാവോയാണ്‌ അതിനെക്കുറിച്ച്‌ ആലോചിച്ചി 


മാരീമ്മ?കതയെക്കുറിച്ച്‌ ആചേഷഷികമായ ഒരു നിലചാടാണ്‌ 
ചൊതുലെ മാര്‍ക്‌സ്സിസ്റ്റുകള്‍ കൈക്കെമക്കുന്നത്‌. യാഥാര്‍ത്ഥ്യത്തില്‍ 
ആപേഷഴികമായ' ഗാരീമ്മികത എന്നത്‌ ഗാരീമ്മിക നിഷേഗമമള്ളേ 7 

അല്ല. ശാശ്വതമായി തള്ളിക്കളയുകയല്ല. ഓരോ കാലഘട്ടത്തിനും 
അനുസരിച്ചുള്ള ധാര്‍മ്മികതയാണ്‌ വേണ്ടത്‌ എന്നുള്ള അഭിപ്രായമാണത്‌. 
ആ അഭിപ്രായം തന്നെയാണ്‌ എനിക്കുമുള്ളത്‌. അങ്ങനെയല്ലാതെ 
ശാശ്വതമായ ധാര്‍മ്മികതയൊന്നും നിലനില്‍ക്കുന്നില്ല. സ്ഥലകാലങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
വിധേയമായതേ ഉള്ളൂ. ഓരോ സാഹചര്യത്തിന്‌ അനുസരിച്ച്‌ ധാര്‍മ്മിക 
മൂല്യങ്ങളിലും മാറ്റം വരും. ഉദാഹരണത്തിന്‌ സോക്രട്ടീസിന്റെ കാലത്തെ 
കാരൃമെടുക്കാം. സോക്രട്ടീസ്‌ മഹാനായ ഒരു ധിഷണാശാലി 
ആയിരുന്നിട്ടും അക്കാലത്തെ അടിമസമൂഹത്തിന്റെ അവകാശങ്ങളെ 
ക്കുറിച്ച്‌ ചിന്തിക്കാന്‍ പോലും കഴിഞ്ഞില്ല. അത്‌ ആ കാലഘട്ടത്തിന്റെ 
പരിമിതിയാണ്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ബുദ്ധിശക്തിയുടെ കുറവല്ല. സ്വത്ര്്ര 
പരന്മാരെക്കുറിച്ചല്ലാതെ അടിമകളെക്കുറിച്ച്‌ അദ്ദേഹം ചിന്തിക്കുന്നേയില്ല. 
അടിമകള്‍ക്ക്‌ അവകാശമൊന്നുമില്ല. കാലഘട്ടത്തിന്റെ പ്രശ്നമാണത്‌. 
വലിയ ധാര്‍മ്മികബോധശത്തിന്റെ പ്രതിനിധിയും, തത്വസംഹിതയുടെ 
പേരില്‍ ജീവന്‍ കൊടുത്ത ആളും ആയിരുന്നുവല്ലോ സോക്രട്ടീസ്‌. 

ലക്ഷ്യം മാര്‍ഗ്ഗത്തെ സാധൂകരിക്കും എന്ന കമ്മ്യുണിസ്റ്റ്‌ 
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അത്‌ എങ്ങനെയോ ഉപയോഗിക്കപ്പെട്ട കാര്യമാണ്‌. മാര്‍ക്സ്‌ 
ഒന്നും അങ്ങനെ ഉപയോഗിച്ചിട്ടില്ല. അങ്ങനെയൊരു തെറ്റിദ്ധാരണ 
പ്രചാരത്തിലുണ്ട്‌. ഒരുപക്ഷെ സായുധ വിപ്ലവവുമായി ബന്ധപ്പെട്ടു രൂപം 
കൊണ്ടതായിരിക്കും. സായുധ വിപ്ലവത്തെ മാര്‍ക്സ്‌ ശാസ്ത്രീയമായ 
ഒരുത്തരം എന്ന നിലയിലെ കണ്ടിട്ടുള്ളു. 

(അവസ്ധാനിച്ചു? 


വാക്ക്‌ സത്യവും ജീവിതത്തിന്റെയും 
ചിന്തയുടെയും പ്രതീകവുമാണ്‌. 
ആത്മാര്‍ത്ഥതയും ആത്മാദിമാനവുമുള്ളവരുടെ 
ധീരമായ രചനകള്‍ ക്ഷണിക്കുന്നു. 
സഹകരിക്കുമല്ലോ. 


- പത്രാധിപര്‍ 


ന്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2000. ബാ? 
ണ്ട 


ലേഖനം 


കൃഷി ഷീവിതമാക്കിലവന്നെ കവിത 


പി. രാമന്‍ 


| 

ക്മ്രരളത്തിന്റെ കാര്‍ഷിക പാരസ്പര്യം മലയാള കവിതക്ക്‌ കനത്ത 
ഫലങ്ങള്‍ സമ്മാനിച്ചുവോ ? ഇല്ല എന്നാണ്‌ ഈ വായനക്കാരനു 
തോന്നുന്നത്‌. മണ്ണില്‍ പണിയുന്ന അടിസ്ഥാന മനുഷ്യന്‍ അക്ഷര- 
സാഹിത്യ വിദ്യകളില്‍ നിന്നു തുരത്തപ്പെട്ടതാവാം കാരണം. 

ഇരുപതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ മലയാള കവിതയില്‍ പോലും കാര്‍ഷിക 
വൃത്തിയെ മറ്റു ചില സാമൂഹിക-സാംസ്കാരിക ധ്വനികള്‍ സൃഷ്ടി 
ക്കാനാണ്‌ കവികള്‍ ഉപയോഗപ്പെടുത്തിയത്‌. കൃഷിയെ ഒരു രൂപകമാക്കി 
ഏകജീവിതാനശ്വരഗാനം കേള്‍പ്പിച്ചു അവര്‍. മറ്റു പല തലങ്ങളിലേക്കും 
കടക്കാനുള്ള ആദ്യത്തെ ചവിട്ടുപടിയായിരുന്നു കവികള്‍ക്ക്‌ കാര്‍ഷിക 
വൃത്തി. മണ്ണില്‍ പണിയെടുക്കുന്നവന്റെ ജീവിതത്തേക്കാള്‍ പലകാരണ 
ങ്ങളാല്‍ മണ്ണില്‍ നിന്നു അകന്നുമാറുന്നവന്റെ ജീവിതമാണ്‌ കവിതയില്‍ 
ഫോക്കസ്‌ ചെയ്യപ്പെട്ടത്‌. ഇരുപതാം നൂറ്റാണ്ടിലെ മലയാളകവിതയില്‍ 
കൃഷി സൂചകങ്ങള്‍ ധാരാളമുണ്ടെങ്കിലും കൃഷിജീവിതത്തെ മാത്രം അവ 
ലംബിച്ച്‌ കാവ്യലോകം പടുത്തിയര്‍ത്തിയ പ്രമുഖ കവികള്‍ ആരുമില്ല 
തന്നെ. മുന്‍നിരക്കവികളുടെ കൂട്ടത്തില്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്തി കണ്ടിട്ടില്ലാത്ത ഒരു 
പഴയ കവി, പക്ഷേ, കര്‍ഷകന്റെ നിതൃജീവിതത്തെ മുന്‍നിര്‍ത്തി ഒട്ടേറെ 
കവിതകളെഴുതുകയുണ്ടായി. കേരളത്തിന്റെ കാര്‍ഷിക പാരമ്പര്യത്തെ 
മലയാളകവിതയില്‍ പ്രതിനിധീകരിക്കാന്‍ പോന്ന ആ കവിതയെ ഇന്നു 
നാം ആ നിലയ്ക്ക്‌ വായിച്ചെടുക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. 

പറഞ്ഞുവന്നത്‌ ഏ. വി. ശ്രീകണ്ഠപൊതുവാളിന്റെ കവിതയെക്കു 
റിച്ചാണ്‌. കാര്‍ഷിക വൃത്തി ദിനചര്യയാക്കിയവന്റെ സ്വാഭാവിക കവിതയാ 
ണത്‌. കൃഷിക്കാരന്റെ അദ്ധ്വാനം, സംതൃപ്തി, ദൈന്യത, ജീവിത വീക്ഷണം 
എന്നിവ ഈ കവി ആവിഷ്കരിക്കുന്നു. ശാരീരികമായിത്തന്നെ കാര്‍ഷിക 
വൃത്തിയില്‍ മുഴുകിയവന്റെ കവിതയാണെന്ന ബോധം വായനക്കാരിലു 
ണ്ടാകുന്നു. കര്‍ഷകനെ ക്രേന്ദ്രമാക്കി കഥപറയുന്ന കവിതകളില്‍പോലും 
കൃഷി എന്ന പ്രവൃത്തിക്കാണ്‌ പ്രാമുഖ്യം. ദുര്‍ബല ഹസ്തങ്ങളാല്‍ 
കര്‍ഷകന്‍ മണ്ണിലെറിയുന്ന വിത്തുകളില്‍ സൂക്ഷ്മരുപത്തില്‍ ഈശ്വരന്‍ 
സുക്ഷിച്ചുപോരുന്ന ഒരു പച്ചച്ചേലയുണ്ട്‌. നാളെ ഈ വയലുകള്‍ അതു 
നിവര്‍ത്തിയുടുക്കും. ശ്രീകണ്ഠപൊതുവാളിന്റെ കവിതയിലെ കര്‍ഷകന്‌ 
അദ്ധ്വാനവും സഹനവും ഒഴിവാക്കാവുന്ന ദുരിതമോ വിലപേശാനുള്ള 
കആയുധമോ അല്ല. 

ട്പ്്ക... വാമുറ്ിവ്‌ 


ഞങ്ങള്‍തന്‍ മുതുകെല്ലു 

വളയും വളയാതെ 

കിങ്ങിണികെട്ടിയാടു.- 

ന്നെങ്ങനെ നെല്ലിന്‍തൈകള്‍ 

ഞങ്ങള്‍തന്‍ വയറാൊട്ടും 

വിശപ്പാല്‍, അല്ലെന്നാകി- 

ലെങ്ങനെ വയല്‍നിറ- 

ഞ്ഞുലാത്തും മഹാലക്ഷ്മി (കര്‍ഷകചിന്ത) 


രോഗം പിടിച്ച്‌ അവശനായ കര്‍ഷകന്‍ ഒന്നും വകവെക്കാതെ 
പാടത്തേക്കിറങ്ങുന്ന രംഗമാണ്‌ “ഹര്‍ഷ ബാഷ്പം” എന്ന കവിതയില്‍ 


വന്നു ഞാനീ വരമ്പില്‍ നില്‍ക്കുമ്പോള്‍ 
ഉണ്ണാതെന്റെ വയര്‍നിറയുന്നു. 
വിണ്‍മേടക്കുപുറം ചുമമരിട്ട 
കണ്ണാടിച്ചില്ലുടഞ്ഞുതീരുമ്പോള്‍ 
ഉണ്ണിനെല്‍ച്ചെടികൂട്ടമതെല്ലാം 
എണ്ണിയെണ്ണിപ്പെറുക്കിക്കളിപ്പു. 
പാടത്തേയൊരു പുസ്തകമാക്കി 
പാടുന്നു മഴയേകാന്തഗാനം. 
ബന്ധനങ്ങള്‍ തകര്‍ത്തു കുതിക്കും 
വെള്ളച്ചാട്ടമാണേതുഭാഗത്തും 
പേടിയില്ലിന്നു രാജ്യകാര്യങ്ങള്‍ 
പാടുകയാം തവളകള്‍ പോലും. 


മൂടിപ്പൊത്തിപ്പനിയുമായി വീട്ടില്‍ 
കൂടുന്നെങ്ങനെ ഞാനീസ്സുമയം ? 
നുറുരുവവള്‍ ചൊന്നതുകാതില്‍ 
കേറാതേ ഞാനിറങ്ങി വരുമ്പോള്‍ 
താനേനിന്നു മഴയും നനഞ്ഞു 
താളിന്‍കുട്ടം ഗുളുകയുരുട്ടി. 
ശേഷികാട്ടിത്തകരകള്‍ മുമ്പില്‍ 
പോഷകാംശങ്ങള്‍ പൊക്കിപ്പിടിച്ചു. 
രണ്ടു മാസമഴിഞ്ഞ ചിലവു 
കൊണ്ടു ഞങ്ങളെ രക്ഷിച്ചൊടുവില്‍ 
ഒന്നുമില്ലെന്നൊഴിഞ്ഞ കൈകാട്ടി 
കണ്ണീര്‍വാര്‍ക്കുന്നു മാവും പിലാവും. 


മലയാളകവിതകള്‍ക്കു സഹജമെന്ന്‌ തുടക്കത്തില്‍ സൂചിപ്പിച്ച 
പോലെ മറ്റേതെങ്കിലും ആശയതലങ്ങളിലേക്കു കയറാനുള്ള ആദ്യ ചുവടല്ല 
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ശ്രീകണ്ഠപൊതുവാളിന്റെ കവിതയില്‍ കാര്‍ഷിക വൃത്തി. കൃഷിയില്‍ 
നിന്നുതുടങ്ങി തിടംവെച്ച്‌ കാര്‍ഷിക ജീവിതത്തില്‍ തന്നെ ഉറച്ചു 
നില്‍ക്കുന്ന ഈ കൃഷിഗീതങ്ങള്‍ എന്തുകൊണ്ട്‌ ഇങ്ങനെ എന്നു ചോദിക്കു 
കയാണെങ്കില്‍ ഉത്തരം തരും പൊതുവാളിന്റെ കവിത, അതെ എന്തു 
കൊണ്ട്‌ കര്‍ഷകര്‍ ? പരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ പാതയില്‍ കൂടി മനുഷ്യന്‍ നട 
ത്തിയ ഘോഷയാത്രകളിലൊന്നും പങ്കെടുത്തവനല്ല അയാള്‍. നിശ്ശബ്ദ 
മായ തന്റെ കഥ അയാള്‍ ഇന്നോളം അച്ചടിപ്പിച്ചിട്ടുമില്ല. തന്റെ വയലിനാല്‍ 
സമൃദ്ധിക്കൊരു രൂപം സൃഷ്ടിക്കാന്‍ അയാള്‍ നിലനില്‍ക്കുന്നു. 


ഗ്രാമസൌന്ദര്യം വാതില്‍ തുറന്നുകാട്ടും സസ്യ 

ശ്യാമള ഫലവ്ൃക്ഷരമൃരംഗത്തിലൂടെ 

ദൂരദൂരത്തുനിന്നും താരങ്ങളദ്ദേഹത്തില്‍ 

ധീരമാം ചരിത്രത്തെ വായിപ്പു നിശതോറും. (കൃഷിക്കാരന്‍) 


പരിവര്‍ത്തനം, ഘോഷയാത്ര എന്നീ പദങ്ങള്‍ മുമ്പോട്ടുവെക്കുന്ന 
ആശയാവലികള്‍ക്കു പുറത്താണ്‌ ഇവിടെ കര്‍ഷകന്‍. മറിച്ച്‌, സമകാലീന 
നായ വൈലോപ്പള്ളി ഈ രണ്ടു വാക്കുകളെ കര്‍ഷകനുമായി ബന്ധിപ്പിക്കു 
ന്നതും ശ്രദ്ധിക്കാം. വൈലോപ്പിള്ളിയുടെ ഇഷ്ടവിഷയമായ ശാസ്ത്രത്തെ 
ശ്രീകണ്ഠപൊതുവാള്‍ കൃഷിക്കുപിന്നിലേക്കു നീക്കി നിര്‍ത്തുന്നുമുണ്ട്‌. 
ശാസ്ത്രം അതിന്റെ ദീര്‍ഘയാത്രക്കൊടുവില്‍ “കുമ്പിളും കോട്ടി കൃഷി 
ക്കാരന്റെ പഴകിയ കുപ്പമാടത്തില്‍ ആഹാരത്തിനു യാചിക്കുന്നു”. കര്‍ഷക 
പ്രസ്ഥാനങ്ങള്‍ സജീവമായ കാലത്ത്‌ കൃഷിക്കാരന്റെ ദൈന്യംപോലും 
മറ്റാശയതലങ്ങളിലേക്ക്‌ പടര്‍ത്താതെ ആവിഷ്കരിച്ചത്‌ ഇന്നു വായിക്കു 
മ്പോള്‍ അത്ഭുതമുണര്‍ത്തും. 


തീപ്പിടിച്ചപോലുള്ള വെയിലില്‍ 
വേര്‍പ്പൊഴുക്കി ഞാന്‍ വിത്തുവിതച്ചാല്‍ 
വാനത്തിന്റെ വലിയ വയലില്‍ 
കാര്‍മുകിലതു കാണുവാനെത്തും. 
കൊന്നപ്പൂമരം വീട്ടുപറമ്പില്‍ 
ചിങ്ങത്തിന്റെ കിനാവുമായ്‌ നില്‍ക്കും. 
ആ വന്മാവ്‌ മധുരമുരുട്ടി 
പാവങ്ങള്‍ക്കു വിളമ്പും പറമ്പില്‍. 
വേനല്‍ച്ചുടിനാന്നെന്റെ പറമ്പില്‍ 
നൂണുകേറാന്‍ കഴിഞ്ഞില്ല തെല്ലും. 
വാഴകളുടെ സമ്മതം വേണം 
വായുവിന്നും വളപ്പില്‍ കടക്കാന്‍. 
പത്തുകൊട്ട വളത്തിനതിന്റെ 
പത്തിരട്ടി ഫലങ്ങളുമായി 

മത്ത കുമ്പളമെന്നിവയെല്ലാം 


ക മാറ്റ്‌ 


ഒത്തതായെന്റെ കായ്കറിത്തോട്ടം. 
മണ്‍കുടവുമായ്‌ തോട്ടത്തിലെത്താന്‍ 
എന്‍കുടുംബിനി ചെറ്റുവൈകിച്ചാല്‍ 
പൊന്‍കുറിയിട്ട വെള്ളരിവള്ളി 
സങ്കടത്താല്‍ തലതാഴ്ത്തിനില്‍കും. 


പാടം കാളയും വിത്തും മഴയും 
കൂടിച്ചേരുന്ന പുണൃമുഹൂര്‍ത്തം 
പാടേയെന്നെയുപേക്ഷിച്ചുകൊണ്ടു 
പാഞ്ഞുപോകുന്ന കാഴ്ചയുംനോക്കി 
ഇത്തരത്തിലസ്വസ്ഥതയോടെ 

എത്രനാള്‍ ഞാന്‍ കഴിക്കേണമെന്നാവോ ! 


കവിയുടെ പ്രപഞ്ചവീക്ഷണത്തിന്റേയും ആസ്തിക്യബോധശത്തി 
ന്റേയും അടിസ്ഥാനവും കാര്‍ഷികവൃത്തിതന്നെ. സഹജമായ ആസ്തിക്യ 
ബോധം പൂജാമുറിയില്‍ തളംകെട്ടി നില്‍ക്കുയല്ല. “എന്റെ ഭാഗ്യം" എന്ന 
ഈ കവിത ശ്രദ്ധിക്കുക. 


കരകടല്‍ വാനമിതെല്ലാമെല്ലാം 
കൃഷിചെയ്തീടും വന്‍കിടകര്‍ഷക-- 
നദ്ദേഹത്തിന്‍ വലിയ കൃഷിസ്ഥല- 
മത്ഭുതമാണെതിനതിരില്ലല്ലോ. 

ഓരോ ഭാഗം ഭാഗമതായൊരു 
നുറുതരത്തില്‍ വിത്തുവിതച്ചതി- 
ലിടയില്‍ പൊന്തും കളകള്‍ നീക്കി 
വളം വെച്ചെല്ലാം പോറ്റിവളര്‍ത്തി 
പാകം വന്നാല്‍ കൊയ്തീടുനീ 
പ്രരരിയയെത്രത പഴക്കം ചെന്നെ- 
ന്നാലും നിത്യനവീനത നിന്നു 
പുലര്‍ന്നീടും നിലയെന്തത്ഭുതമോ. 

ഈ വലുതായ പറമ്പില്‍ വയലിതുക്കള്‍ 
മുറക്കുപണിക്കുവരുന്നു. 

വെയിലും മഴയും കാറ്റും ചേര്‍ന്നിതില്‍ 
വളവും വെള്ളവുമെത്തിക്കുന്നു. 
നുറാണീവിളവോരോന്നിന്നും 

മേനി, യിതില്‍ പങ്കുകള്‍ പറ്റാത്തവ- 
രാരാരുണ്ടീയുലകില്‍ തീര്‍ത്താല്‍ 
തീരാത്തൊന്നാണീക്കടമെന്നും. 


ഓഹരിവാങ്ങി മടങ്ങീടുന്നവ- 
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രോര്‍ക്കാറില്ലാ കിട്ടിയതിന്‍വില 

ഓരോ തവണയുമവരോടെന്നാല്‍ 
കൂറാ കൃഷകനു കുറയുന്നില്ല. 
എന്തൊരു ഭാഗ്യം, യോഗ്യത, ദയയോ- 
ടെന്നെ വിളിച്ചു പണിക്കദ്ദേഹം 
സൂര്യനൊടൊപ്പം ച്നദ്രനൊടൊപ്പം 
താരുകള്‍ താരകളിവയോടൊപ്പം 

വേല ലഭിപ്പു കഴിവിന്നൊത്തേ 
വേണ്ടു-കടമകള്‍ ചെയ്വു ഞാനും. 
എന്തൊരു ഭാഗ്യം, യോഗ്യത, ദയയോ 
ടെന്നെ വിളിച്ചു പണിക്കദ്ദേഹം. 


കൃഷിയുമായി ബന്ധപ്പെട്ട നാട്ടുശീലങ്ങള്‍, അനുഷ്ഠാനങ്ങള്‍, ആഘോഷ 
ങ്ങള്‍, ഞാറ്റുവേല പോലുള്ള പരികല്പനകൾ എല്ലാം പൊതുവാളുടെ 
കവിതയില്‍ നിറഞ്ഞു നില്‍ക്കുന്നു. ഉദാഹരണത്തിന്‌ “കൈനീട്ടം” എന്ന 
കവിതയില്‍ വിഷു വരുന്നു. 


കൊടുവെയിലിന്റെ കുടുംബത്തിലേറ്റവും 
ഒടുവിലൊരോമനക്കുഞ്ഞുണ്ടായി. 
കൃഷിയുടെ തറവാട്ടുകാരാക്കിടാവിനെ 
വിഷുവെന്നു പേര്‍വിളിച്ചോമനിച്ചു. 


വിഷുപ്പക്ഷിയുടെ അപൂര്‍വസുന്ദരമായൊരു പറത്തമുണ്ട്‌ മറ്റൊരു 
കവിതയില്‍ 


എന്നുമേ പുക്കുന്നകൊന്നതന്‍ കൊമ്പത്തു 
പൊന്നിന്‍ കുളിച്ചു സ്വയം മറങ്ങീടുവാന്‍ 
ദൂരെദൂരെ വിഷുപ്പക്ഷിയീ നാളിന്റെ 
യാരവമെത്താത്ത വാനില്‍ പറക്കയാം. 


പരിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ ഘോഷയാത്രയില്‍പെടാത്ത മണ്‍മനുഷ്യ 
നെ കാണിക്കുന്ന കവിതയില്‍ പക്ഷേ, പുതുയുഗം എന്ന സങ്കല്പം 
ആവര്‍ത്തിച്ചുവരുന്നുണ്ട്‌. സമകാലീനരായ മറ്റു കവികള്‍ പ്രയോഗിച്ചതില്‍ 
നിന്നു വൃതൃസ്തമായ ധ്വനികളോടെയാണ്‌ ഈ കവി ആ വാക്കു 
പ്രയോഗിക്കുന്നത്‌. ഒരു കര്‍ഷകന്‍ ആ വാക്കു പ്രയോഗിക്കുകയാണെങ്കില്‍ 
എന്തൊക്കെയാവുമോ ഉദ്ദേശിക്കുക അത്രയും ധ്വനനശേഷിയണണ്‍ പൊതു 
വാളിന്റെ കവിതയില്‍ ഈ വാക്കിനുള്ളത്‌. വിഷുവിന്റെ കൈനീട്ടം ഈ 
പുതുയുഗമാണ്‌. 
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1910-ല്‍ പയ്യന്നൂരില്‍ ജനിച്ച ഏ.വി.ധശ്രീകണ്ഠപൊതുവാള്‍ 


റ്റക_ വാലറ്റ്‌ 


യാവനത്തില്‍ സ്വാതന്ത്ര്യസമരപ്രസ്ഥാനത്തിന്റെ മുന്നണിപ്പോരാളിയായി. 
ഗുരുവായൂര്‍ സത്യാഗ്രഹത്തില്‍ ആവേശപൂര്‍വ്വം പങ്കെടുത്തു. ക്വിറ്റ്‌ ഇന്ത്യാ 
സമരത്തില്‍ അറസ്റ്റുവരിച്ച്‌ ഒന്നര വര്‍ഷം ജയിലില്‍ കിടന്നു. ഉന്മേഷഭരിത 
മായ ആ കാലത്തിന്റെ പ്രസരിപ്പ്‌ പ്രകാശിപ്പിക്കാന്‍ മലയാളസാഹിത്യത്തിന്‌ 
അധികമൊന്നും കഴിഞ്ഞിട്ടില്ലെന്ന്‌ നിരീക്ഷിക്കപ്പെട്ടിട്ടുണ്ട്‌. (നഷ്ടപ്പെട്ട 
തലമുറ-അന്വേഷണം ആസ്വാദനം-എം. ഗംഗാധരന്‍) മലയാള കവിതയില്‍ 
ഈ കാലത്തിന്റെ നേരനുഭവങ്ങള്‍ അടയാളപ്പെടുത്താന്‍ ശ്രീകണ്ഠപൊതു 
വാളിന്റെ കവിതകള്‍ക്ക്‌ കഴിയുന്നുണ്ട്‌. സ്വാത്ര്ത്രയയസമരകാലത്ത്‌ ജയില്‍ 
വാസമനുഷ്ഠിച്ചതിന്റെ ഓര്‍മ്മയാണ്‌ “ചൂളയില്‍” എന്ന കവിത. ദേശീയ 
പ്രസ്ഥാനകാലത്തെ ജയിലനുഭവം ഇത്ര തീവ്രതയോടെ വരുന്ന മറ്റൊരു 
കവിത മലയാളത്തില്‍ ഞാന്‍ വായിച്ചിട്ടില്ല. ജയിലിലേക്കുള്ള യാത്ര 
തീവണ്ടിയിലാണ്‌. അറസ്റ്റുചെയ്തുകൊണ്ടുപോയ തീവണ്ടി സമരഭടന്മാര്‍ 
ചങ്ങലവലിച്ച്‌ നിര്‍ത്തി ബഹളമുണ്ടാക്കിയ സംഭവം പശ്ചാത്തലത്തി 
ലുണ്ട്‌-നേരിട്ടു പരാമര്‍ശിക്കുന്നില്ലെങ്കിലും. 


ഉടനുടനെത്തി മറഞ്ഞീടുന്നൊരു 
ദൃശ്യപരമ്പരയുടെ 

ഉയിരും മൃതിയുമൊളിച്ചുകളിച്ചു 
രണ്ടുപുറത്തും കൂടെ. 

വയ്യാ പറയാന്‍ രചനയുടേയോ 
സംഹാരത്തിന്റേയോ 

വണ്ടിയില്‍ നിന്നും കേട്ടീടാമൊരു 
വലിയ കിതപ്പെപ്പോഴും 
അതിനേപ്പറ്റിയുമഥവാ വേറേ- 
യെതിറെപ്പറ്റിയുമാവാം 
പുകപുകസര്‍വം പുകപുകയെന്നേ 
കുതിച്ചു വീണ്ടും വണ്ടി. 


സ്വാതന്ത്രത്തിനു നേര്‍ക്കുയര്‍ന്ന വെല്ലുവിളിപോലെ കണ്ട ജയി 
ലില്‍, മനുഷ്യസംസ്‌കാരത്തിനു നേരെ തുറിച്ചുനോക്കി നില്‍ക്കുന്ന ജയി 
ലില്‍, ശബ്ദവും ചലനവും വിപുലവിശാല പ്രകൃതിയുമെല്ലാം സ്വപ്ന 
സമാനമായൊരു മുടലില്‍ മുങ്ങിത്താഴുകയാണ്‌. 


മനുഷ്യനേറ്റം ചെറുതായ്‌ ചെറുതായ്‌ 
ഇല്ലാതില്ലാതായി. 

വാതില്‍ തുറന്നു ഗര്‍ഭഗൃഹത്തി-- 
ലമീബ കണക്കു കടന്നു. 

മാസം തികയാനസ്വസ്ഥതയെന്‍ 
ജീവനുചുറ്റി വളര്‍ന്നു. 


ജയിലില്‍ സ്വാതന്ത്ര്യസ്വപ്നം നുണഞ്ഞ്‌ കഴിയുന്ന കവിയുടെ 


ദ്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2000. ഷാം 


കണ്ണില്‍ ജയില്‍ നിയമത്തെ കളിയാക്കുന്ന ഒരു കുഞ്ഞുകാഴ്ച പെടുന്നു: 
പാറാവിന്‍ റാന്തലുകളുറക്കം 
തൂങ്ങും പാതിരതോറും 
പതിവായ്‌ നൂറ്റരുവിശ്വം 
മുഴുവനുമെന്നിലുണര്‍ന്നു 
ഞാനും പേനും കമ്പിളിതന്നില്‍ 
മറിഞ്ഞു തിരിഞ്ഞുകിടന്നു 
മാനസമകലേയകലേ പേന്‍കടി-- 
യേല്‍ക്കാതോടി നടന്നു. 
പുറ്റില്‍ നിന്നു പുറത്തേക്കാദിമ 
കവിതാ നിര്‍ത്ധരിപോലെ 
ശിക്ഷകഴിഞ്ഞുകുതിക്കും കുതിയുടെ 
സ്വപ്നം നൊട്ടിനുണങ്ങു. 


മൂടും മുകതതന്നെജ്ജയിലില്‍ 
നിയമത്തെക്കളിയാക്കി 

മൂന്നുരു കുഞ്ഞിക്കുരുവികള്‍ മുട്ട 
വിരിഞ്ഞു വെളിക്കുപറന്നു. 


ഒടുവില്‍ ജയില്‍ മോചിതനായി തിരിച്ചു തീവണ്ടിയില്‍ത്തന്നെ 
വരുമ്പോള്‍, 


കഴിഞ്ഞതെല്ലാം വരുന്നതെല്ലാം 
പ്രകടിതമായവയെല്ലാം 
പുകപുകപുകപുക വിളിച്ചുകൂവി 
കുതിച്ചു പാഞ്ഞുവണ്ടി. 


നാട്ടിന്‍പുറത്തെ സാധാരണക്കാരെ ദേശീയ പ്രസ്ഥാനത്തിലണി 
ചേര്‍ക്കാന്‍ നടത്തിയ ഒരു പഴയ യാത്രയുണ്ട്‌ ലി എന്ന 
കവിതയില്‍ 


വേലതീര്‍ത്തു പണിയായുധങ്ങള്‍ 
തോളിലേന്തിവരുന്ന കൃഷിക്കാര്‍ 
ക്ഷീണിച്ചാലും പ്രസന്നതയാര്‍ന്നു 
കാണായ്‌ സായാഹ്നസൂര്യപ്രഭയില്‍ 


ആശ്ചര്യത്തോടു നമ്മള്‍തന്‍ചുറ്റും 
ആ ഗ്രാമക്കാര്‍ ക്രമത്തില്‍ നിറഞ്ഞു. 


സംഭവങ്ങള്‍ നിഴലിട്ടുമുടി 
മുമ്പോട്ടോടിക്കയറി വര്‍ഷങ്ങള്‍. 
കുപ്പായക്കാര്‍ പരിഷ്കാരികള്‍ നാം 


സഭ്ൃര്‍ സ്വാതന്ത്രയപീഠത്തിലെത്തി. 
കാറി 


വോട്ടിനുള്ള നായാട്ടിനുപറ്റും 
വേട്ടനായ്ക്കള്‍തന്‍ ചങ്ങലയുരി. 
സ്വത്ര്യഫലമോരോവിധത്തില്‍ 
സ്വാദു നോക്കും തിരക്കിലായ്‌ നമ്മള്‍. 


സ്വാത്ന്ത്യപൂര്‍വ്ൃവകാലത്തെ ആവേശവും സ്വാതന്ത്ര്യാനന്തര 
മുണ്ടായ നിരാശയും മൂര്‍ത്തരൂപം കൊള്ളുന്നു ശ്രീകണ്ഠപൊതുവാളിന്റെ 
കവിതയില്‍. 
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കര്‍ഷകന്റെ വിയര്‍പ്പില്‍ വിശ്വസിക്കുന്ന, സ്വത്രന്യയദാഹവും 
ദേശീയബോധവുമുള്ള ആസ്തിക കവിയുടെ കൃഷ്ണ സങ്കല്‍പം എന്താ 
യിരിക്കും ? ഈ വിശേഷണങ്ങളെല്ലാമിണങ്ങുന്ന വള്ളത്തോളിന്റെ 
കൃഷ്ണ സങ്കല്‍പത്തെ അപേക്ഷിച്ച്‌ പ്രതീകാത്മകസ്വഭാവം കുറഞ്ഞതും 
അമൂര്‍ത്താനുഭവാധിഷ്ഠിതവുമാണ്‌ പൊതുവാളിന്റെ കവിതയിലെ കൃഷ്ണ 
സങ്കല്‍പം. സുഗതകുമാരിയുടെ കൃഷ്ണകവിതകളില്‍ നിന്നുള്ള വൃത്യാ 
സവും ശ്രദ്ധിക്കേണ്ടതാണ്‌. “എന്നെ വേണോ” എന്ന കവിതയില്‍ കൃഷ്ണ 
നായിത്തീരാനുള്ള വഴികള്‍ കൃഷ്ണന്‍ തന്നെ പറയുകയാണ്‌. 


എന്നെ വേണോ നിനക്കെന്നെ വേണോ 
നിന്നെയും വേണോ നടക്കുകില്ല. 
എന്നെ വേണം നിനക്കെങ്കിലിപ്പോള്‍ 
ത്തന്നെ നിന്നോടു വിടപറയു. 
എന്നൊടൊന്നിച്ചു പുറപ്പെട്ടു നീ 
എന്തിനും തയ്യാറെടുത്തിറങ്ങു. 
എന്നെക്കണക്കേ ചിരിക്കണം നീ 
എന്നെക്കണക്കേ കറുക്കണം നീ 


കാളിന്ദിയില്‍ വെള്ളമെടുക്കാന്‍ പോകുന്ന ഒരുവളുടെ 
കൃഷ്ണാനുഭവം ചിത്രീകരിക്കുന്ന കവിതയാണ്‌ രാസലീല. 


ഒക്കത്തേക്കുടമാറ്റിന്‍ നീരില്‍ 
മുക്കുന്നതിനുടെ താളത്തില്‍. 
കുടമതിനുടെ മേല്‍ കൈച്ചെന്താമര 
വിടരുന്നതിനുടെ മേളത്തില്‍ 
മൂളിപ്പാട്ടൊന്നിങ്ങനെയിടയില്‍ 
മൂളിപ്പോയവളോര്‍ക്കാതെ. 
“സുന്ദരമാമീയേകാന്തതയോടു 
കണ്ണനുതോന്നീ കനിവെങ്കില്‍' 
പൊട്ടിച്ചിരിയൊടു കുടമതിലപ്പോള്‍ 
തിക്കിക്കയറീ തെളിവെള്ളം 


കുടമതു മുങ്ങുന്നേരമുയര്‍ന്നോരു 
ദ്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2005. താ; 
റ്‌ 31 


കുമിളകള്‍ കണ്‍ക്ളിറുക്കുമ്പോള്‍ 
വാനില്‍ വനത്തില്‍ നീരില്‍ നിറഞ്ഞു. 
നീലിമയൊന്നതിലവള്‍മുങ്ങി. 
നീലിമയുടെയാനിറവില്‍ സ്വരസുധ 
പീലിവിരുത്തി മുളന്തണ്ടില്‍ 


സ്‌ 

വിപുലമായ ഒരനുഭവലോകത്തെ സ്വന്തം ഏകാകിതയിലൂടെ 
അരിച്ചെടുക്കുകയാണ്‌. ഏ . വി. ശ്രീകണ്ഠപൊതുവാളിന്റെ കവിത. ഇങ്ങനെ 
അരിച്ചെടുക്കുമ്പോള്‍ അനുഭവങ്ങള്‍ പലതും കേവലദഭാവങ്ങളാകുന്നു. 
സ്വാത്ര്ത്്യാനന്തരമുണ്ടായ ശുനൃതാബോധവും തനിക്കു പ്രായമാവുന്നു 
എന്ന ബോധവും ചേര്‍ന്നുളവാക്കുന്ന അസ്തമയ പ്രതീതി ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ 
പില്‍ക്കാലകവിതകളില്‍ പലതിലുമുണ്ട്‌. അസ്തമയം എന്ന പേരില്‍ത്തന്നെ 
യുണ്ടൊരു കവിത. 


വെള്ളം കുറയുന്തോറും കിണറിനുനഗ്നതയേറി 
ഉള്ളതു കൈവശമാക്കും കയറിനു നീളം കൂടി 


തമസ്സുവേണം നക്ഷത്രത്തിനു മിന്നണമെങ്കില്‍ 
എനിക്കുമിന്നാനല്ലെ നിഴല്‍ ഞാന്‍ കൊണ്ടു നടപ്പൂ. 


ഈ കവിതയുടെ ആവിഷ്‌കരണരീതിയുടെ ഒരു പ്രത്യേകത, ഒരു 
(പമേയബീജത്തെ പലതലങ്ങളിലേക്കു പടര്‍ത്താനുള്ള താല്പര്യക്കുറ 
വാണ്‌. പൊതുവാളിന്റെ കൃഷിഗീതങ്ങളെക്കുറിച്ചു പറഞ്ഞിടത്ത്‌, അദ്ദേഹം 
കൃഷിയെ ഒരു രൂപകമാക്കുന്നില്ല എന്നു സൂചിപ്പിച്ചു. ഒന്നിനെ അതില്‍ 
തന്നെ പരിമിതപ്പെടുത്തുന്ന എഴുത്തുരീതി മലയാളത്തില്‍ എന്നും അവഗ 
ണിക്കപ്പെട്ടിട്ടേയുള്ളൂ. (രീകണ്ഠപൊതുവാളിന്റെ കവിത വീണ്ടും വായി 
ക്കുന്ന ഈ സന്ദര്‍ഭത്തില്‍ രചനാ സ്ന്്രദായത്തിന്റെ ഈ പ്രത്യേകത 
കൊണ്ടാവുമോ ഈ കവി പിന്‍നിരയിലേക്കു നീക്കപ്പെട്ടത്‌ എന്ന സംശയം 
പരിശോധിക്കപ്പെടേണ്ടതുതന്നെയാണ്‌. 


ചെറുകഥാ മത്സരം 


വാദ്൭റ്റിവ്‌ മാസിക നടത്തിയ ചെറുകഥാ മത്സരഫലം അടുത്ത ലക്കത്തില്‍. 
 അതോടൊഷം മികച്ച കഥകളും പ്രോത്സാഹനാര്‍ഹമായ കഥകളും 
മാസികയുടെ പ്രത്യേക പതിഷായി പ്രസിദ്ധീകരിക്കുന്നു. 


- പ്ര്രാധിപര്‍ - 


.. വറക്കുറ്റിവ്‌ 


ഗാന്ധിസ്വം : മധ്ൃകാലത്തിലെ അന്ധത 


ക്ടഥകത്തിനുള്ള ഇന്ത്യയുടെ സന്ദേശത്തിന്റെ പൊതുവായി 
അംഗീകരിക്കപ്പെട്ട രൂപമാണ്‌ ഗാന്ധിസം. ദേശീയ പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തില്‍ 
മാത്രമല്ല അത്‌ ആധിപത്യം പുലര്‍ത്തുന്നത്‌; ഇന്ത്യയ്ക്ക്‌ പുറത്തും അതിന്റെ 
പ്രതിധ്വനികള്‍ എത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. ഗാന്ധിയുടെ ധാര്‍മ്മികവല്‍ക്കരിക്കുന്ന 
നിഗുഡതത്വവാദം എന്ന നിലയില്‍ ഇന്ത്യന്‍ ചിന്ത പാശ്ചാത്യമനസ്സിനെ 
ഒട്ടും ആകര്‍ഷിച്ചിട്ടില്ല. അതുകൊണ്ട്‌, ഗാന്ധിസത്തിന്റെ വിശകലനം, 
ലോകത്തിനുള്ള ഇന്ത്യയുടെ സന്ദേശത്തിന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ സ്വഭാവത്തെ 
ക്കുറിച്ച്‌ ശരിയായ ഒരു ധാരണ നല്‍കും. 

പക്ഷെ, ഏകോപിതമായ ഒരു ചിന്താപദ്ധതിയല്ല ഗാന്ധിസം. 
അതില്‍ ദര്‍ശനം ഒട്ടും തന്നെയില്ല. മണ്ടത്തരങ്ങളുടെയും ആന്തരിക 
വൈരുദ്ധ്യങ്ങളുടെയും നടുവില്‍ അത്‌ ഒരു കാര്യത്തില്‍ നിരന്തരം 
ഈന്നുന്നു-വരട്ടുവാദപരമായ വിശ്വാസത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ ധാര്‍മ്മി 
കതയെക്കുറിച്ചുള്ള സങ്കല്പത്തില്‍. പക്ഷെ, ഗാന്ധി ഉപദേശിക്കുന്നത്‌ 
മൌലികമായും ഒരു മതമാണ്‌: ദൈവവിശ്വാസമാണ്‌ ജീവിതത്തിലെ 
ആശ്രയിക്കാനാവുന്ന ഏക വഴികാട്ടി. ഇരുപതാം നൂറ്റാണ്ടില്‍ പോലും 
ഇന്ത്യ ഗാന്ധിയുടെ ബാലിശമായ സിദ്ധാന്തങ്ങളാല്‍ ഭരിക്കപ്പെടുന്നു എന്ന 
വസ്തുത ഇന്ത്യയിലെ സാമാന്യജനങ്ങളുടെ സാംസ്‌കാരികമായ 
പിന്നോക്കാവസ്ഥയെയാണ്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. ഹിന്ദുദര്‍ശനത്തിന്റെ 
സൂക്ഷ്മത, ഇന്ത്യന്‍ ജനങ്ങളുടെ മൊത്തത്തിലുള്ള ബൌദ്ധിക നിലവാര 
ത്തിന്റെ മാനദണ്ഡമല്ല. ഭരണവര്‍ഗ്ഗത്തോടൊപ്പം അധികാരവും 
പ്രത്യേകാവകാശങ്ങളും പങ്കിട്ട്‌ സുഖഭോഗങ്ങളില്‍ മുഴുകിയ ബൌദ്ധിക 
പ്രമാണി വര്‍ഗ്ഗത്തിന്റെ ബൌദ്ധിക സന്തതിയായിരുന്നു അത്‌. ആധുനികത 
യുടെ നേര്‍ത്ത മൂടുപടം അണിയാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന, താരതമ്യേന ചെറിയൊരു 
വിഭാഗം ബുദ്ധിജീവികളില്‍ മാത്രം ഒതുങ്ങിനില്‍ക്കുന്ന ഒന്നാണ്‌ ഇപ്പോഴും 
അത്‌. അത്‌ ഒരു ഗൃഹാതുരുത്വം മാത്രമാണ്‌. ഗാന്ധിയുടെ ജനപ്രിയതയും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ കോമാളിത്തത്തെ മനുഷ്യവിജ്ഞാനത്തിന്റെ പരമകാഷ്ഠ 
യായി വിമര്‍ശനരഹിതമായി സ്വീകരിക്കുന്നതും, ഇന്ത്യന്‍ ജനത 
മൊത്തത്തില്‍ പാശ്ചാത്യരേക്കാള്‍ ധാര്‍മ്മികമായും ആത്മീയമായും 
ശ്രേഷ്ഠരാണ്‌ എന്ന സിദ്ധാന്തത്തിന്റെ അടിത്തറയെ തകര്‍ത്തുകളയുന്നു. 
ബഹുഭൂരിപക്ഷം ഇന്ത്യക്കാരും മതപരമായ അന്ധവിശ്വാസങ്ങളില്‍ 
ആണ്ടുകിടക്കുകയാണ്‌ എന്നത്‌ ഒരു വസ്തുതയാണ്‌. അല്ലാത്തപക്ഷം, 
ഗാന്ധിസം സാമൂഹിക പിന്തുണയില്ലാതെ, അധികം വൈകാതെ 
അപ്രത്യക്ഷമാകുമായിരുന്നു. അവര്‍ക്ക്‌ ദാര്‍ശനിക പ്രശ്നങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ 
എന്തെങ്കിലും ധാരണയോ ഭാതിക പ്രശ്‌നങ്ങളെക്കാള്‍ അതിഭാതി 
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അഭ്യൂഹങ്ങളോ താല്പര്യമോ ഇല്ല. സാധാരണ മനുഷ്യരെപ്പോലെ അവരും 
ലാകികജീവിത പ്രശ്‌നങ്ങളില്‍ വ്യാപൃതരാണ്‌. മാത്രമല്ല, സാംസ്‌കാരിക 
മായി പിന്നോക്കാവസ്ഥയിലായതിനാല്‍ അവര്‍ അനിവാര്യമായും 
മതപരമായ ധാരണകളുടെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ ചിന്തിക്കുകയും തങ്ങളുടെ 
ഐഹികമായ ആദര്‍ശങ്ങളേയും സ്വാര്‍ത്ഥപരമായ അഭിലാഷങ്ങളേയും 
മതപരമായ രൂപങ്ങളില്‍ ആവിഷ്കരിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. വിശ്വാസമാണ്‌ 
അവരുടെ ജീവിതത്തിന്റെ മുഖ്യാവലംബം; മുന്‍വിധി വിശ്വസ്തനായ 
മാര്‍ഗ്ഗദര്‍ശി; അന്ധവിശ്വാസം അവരുടെ ഏക തത്വശാസ്ത്രം. 

ഗാന്ധിസം ഈ സാമൂഹിക പശ്ചാത്തലത്തിന്റെ പ്രത്യയശാസ്ത്ര 
പരമായ പ്രതിഫലനമാണ്‌. അത്‌ ബഹുജനമനസ്സിനെ ഭരിക്കുന്നു ഒരു 
ധാര്‍മ്മിക ദര്‍ശനം എന്ന നിലയിലല്ല, മറിച്ച്‌ മതമെന്ന നിലയില്‍. ഇന്ത്യന്‍ 
ജനതയുടെ വിഗ്രഹമായി മാറിയിരിക്കുന്നത്‌ ഒരു ദാര്‍ശനികനോ ധാര്‍മ്മിക 
വാദിയോ അല്ല. ബഹുജനങ്ങള്‍ പ്രണാമം അര്‍പ്പിക്കുന്നത്‌ ഒരു മഹാത്മാ 
വിനാണ്‌-ദിവ്യജ്ഞാനത്തിന്റെയും പ്രകൃത്യാതീത ശക്തിയുടെയും ഒരു 
സ്രോതസ്സ്‌. ഗാന്ധിസത്തിന്റെ സാമൂഹികാടിസ്ഥാനം സാംസ്കാരികമായ 
പിന്നാക്കാവസ്ഥയിലാണ്‌; അതിന്റെ ബൌദ്ധികമായ മുഖ്യാവലംബം 
അന്ധവിശ്വാസവും. 

ഒരു ദര്‍ശന പദ്ധതി എന്ന നിലയിലല്ലാതെ, മതപരമായ ധാര്‍മ്മിക 
പ്രവണത എന്ന നിലയില്‍ അത്‌ പാശ്ചാത്യലോകത്തും കുറച്ച്‌ ശ്രദ്ധ 
ആകര്‍ഷിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ബഹുജനങ്ങള്‍ അതിനെ സ്വീകരിച്ചിരുന്നുവെങ്കില്‍, 
തകര്‍ന്നു കൊണ്ടിരിക്കുന്ന മുതലാളിത്തഘടനയെ സംരക്ഷിക്കുന്നതിന്‌, 
വിപ്ലവത്തിന്റെ തിരമാലകളെ തടഞ്ഞുനിര്‍ത്തുന്നതിന്‌ സഹായകമാകു 
മായിരുന്നു. ഗാന്ധി താന്‍ ബഹുജനങ്ങളുടെ വക്താവാണെന്ന്‌ സ്വയം 
വിശേഷിപ്പിക്കുന്നു. അദ്ദേഹം ദരിദ്രര്‍ക്കുവേണ്ടി വാദിക്കുന്ന ആളാണെന്ന്‌ 
കരുതപ്പെടുന്നു. അദ്ദേഹം സ്വമേധയാ ദാരിദ്ര്യം വരിക്കാനുള്ള പ്രതിജ്ഞ 
പരസ്യമായി എടുത്തിട്ടുണ്ട്‌. അദ്ദേഹം മുതലാളിത്തത്തിന്റെ അതിശക്ത 
നായ ശത്രുവാണെന്ന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിദ്യാസമ്പന്നരായ അനുയായികള്‍ 
വിശ്വസിക്കുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഉത്തമരായ ശിഷ്യന്മാര്‍ അദ്ദേഹത്തെ 
മഹാനായ സോഷ്യലിസ്റ്റായി വാഴ്ത്തുന്നു. എന്നിട്ടും, പാശ്ചാത്യരാജ്യ 
ങ്ങളിലെ മുതലാളിത്ത ഭരണവര്‍ഗ്ഗത്തേയും അവരുടെ താത്വികന്മാരേയും 
ആകര്‍ഷിക്കുന്നത്ര മര്‍ദിതജനവിഭാഗങ്ങളെ ഗാന്ധിസത്തിന്റെ സന്ദേശം 
ആകര്‍ഷിക്കുന്നില്ല എന്നത്‌ വിചിത്രമായ ഒരു കാര്യമാണ്‌. ഇന്ത്യയില്‍ 
ഭാതികവാണിജ്യത്തിന്റെയും ആത്മാവിനെ കൊല്ലുന്ന വ്യാവസായികത 
യുടെയും അമരത്തിലിരിക്കുന്നവരില്‍ പലരും, മുതലാളിത്തത്തിന്റെ 
പ്രഖ്യാപിത ശത്രുവിന്റെ കടുത്ത ഭക്തന്മാരായ ശിഷ്യന്മാരും ഉദാരമതി 
കളായ സംരക്ഷകന്മാരുമാണ്‌. ഒരുപക്ഷേ, പാശ്ചാത്യ മുതലാളിത്ത 
ഭരണാധികാരികള്‍ ദാരിദ്ര്യത്തെ സ്വയം വരിക്കുകയെന്ന മതത്തിലേയ്ക്ക്‌ 
ാനസാന്തരപ്പെട്ടു കൊണ്ടിരിക്കുകയാണോ ? അല്ലെങ്കില്‍ ഇന്ത്യ 
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മഹാത്മാവിന്റെ ആജ്ഞയനുസരിച്ച്‌ വ്യാവസായികതയുടെ പാപമയമായ 
മാര്‍ഗ്ഗത്തെ വര്‍ജ്ജിക്കുകയാണോ ? അത്തരമൊരു അത്ഭുതം സൃഷ്ടി 
ക്കാന്‍ ഈ ആധുനിക പുണ്യവാളനു കഴിയുമെന്നു കരുതാന്‍ യാതൊരു 
ന്യായവും കാണന്നില്ല. 

1931 ന്റെ അവസാനത്തില്‍ രണ്ടാം വട്ടമേശ സമ്മേളനത്തില്‍ പങ്കെ 
ടുത്തതിനുശേഷം ലണ്ടനില്‍ നിന്നു മടങ്ങവേ പ്രതക്കാരുമായി നടത്തിയ 
ദീര്‍ഘമായ ഒരു അഭിമുഖത്തില്‍ പാശ്ചാത്യലോകത്തിന്‌ താന്‍ നല്‍കിയ 
സന്ദേശത്തെ അദ്ദേഹം സംഗ്രഹിക്കുകയുണ്ടായി. അതേസമയം, അദ്ദേഹം 
സവിശേഷവും അതിപ്രധാനവുമായ താഴെ പറയുന്ന വിശ്വാസ്പ്രഖ്യാപനം 
നടത്തി. “കൃപാനിധിയായ ഒരു ഈശ്വരനില്‍ ഞാന്‍ വിശ്വസിക്കുന്നിട 
ത്തോളം ലോകം മെച്ചപ്പെട്ടുകൊണ്ടിരിക്കുകയാണെന്നു തന്നെ ഞാന്‍ 
വിശ്വസിക്കും-അതിനു വിരുദ്ധമായ തെളിവുകള്‍ കാണുന്നുണ്ടെങ്കില്‍ 
പോലും” 

ഗാന്ധിസത്തിന്റെ ക്രേന്ദബിന്ദുവായി ഇതിനെ എടുക്കാം. 
അന്ധവിശ്വാസത്തിന്റെ ദര്‍ശനമാണിത്‌. പാശ്ചാതൃലോകത്തിലായാലും 
ശരി നിലവിലുള്ള സാമൂഹിക വ്യവസ്ഥയെ സംരക്ഷിക്കാന്‍ ഈ അന്ധ 
വിശ്വാസത്തിന്റെ വ്യാപനത്തേയും വരട്ടുവാദപരമായ വിശ്വാസത്തില്‍ 
അധിഷ്ഠിതമായ മതപരമായ ധാര്‍മ്മിക നിയമങ്ങളുടെ സ്വീകരണത്തേയും 
കാള്‍ പ്രയോജനപ്രദമായ ഒന്നുംതന്നെയില്ല. ഇന്ത്യയുടെ ഈ ആദ്ധ്യാത്മിക 
സന്ദേശത്തിനാണ്‌ പാശ്ചാത്യലോകത്ത്‌ അല്പം ശ്രദ്ധ ലഭിക്കുന്നത്‌. അത്‌ 
കുറെക്കൂടി വിജയിച്ചേക്കാം. കാരണം, അത്‌ ജീര്‍ണ്ണിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കുന്ന 
പാശ്ചാത്യ മുതലാളിത്ത സമൂഹത്തിന്റെ (പ്രതൃയശാസ്‌ര(്ര പരമായ 
ആവശ്യങ്ങളുമായി പൊരുത്തപ്പെടുന്നതാണ്‌ എന്നതാണ്‌; അത്‌ 
സാമൂഹികമായ അനീതിക്കും മനുഷ്യനെ മനുഷ്യന്‍ ചൂഷണം ചെയ്യുന്ന 
മുഴുവന്‍ സംവിധാനത്തിനും ധാര്‍മ്മികമായ നീതിമല്‍ക്കരണവും 
പ്രകൃത്യാതീതമായ അനുമതിയും നല്‍കുന്നു. 

സ്നേഹം, നന്മ, ത്യാഗം, ലാളിത്യം, കേവല അഹിംസ (ചിന്തയിലും 
കര്‍മ്മത്തിലും) - ഇവയാണ്‌ ഗാന്ധി ഉദ്ബോധിപ്പിച്ച ധാര്‍മ്മിക തത്വങ്ങള്‍. 
അന്ധമായ വിശ്വാസത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായതിനാല്‍ ഇവയെല്ലാം 
നിരുപാധികാനുശാസനങ്ങ (ഠ31ടറുഠറിഠദ !സ്വാലദസടട) ളാണ്‌. ഇവയെല്ലാം 
അതീന്ദ്രിയ സതൃത്തിന്റെ തന്നെ വിവിധ രൂപങ്ങള്‍ ആയതിനാല്‍, 
ദൈവേച്ഛയുടെ പ്രകടനങ്ങളായതിനാല്‍ അപരിവര്‍ത്തനീയമാണ്‌. 
ഉല്‍കൃഷ്ഠമായ ഈ ധാര്‍മ്മികതത്വങ്ങള്‍ വലിയ തോതില്‍ പ്രായോഗിക 
മാക്കിയിരുന്നുവെങ്കില്‍ എന്താകുമായിരുന്നു അതിന്റെ ഫലം ? ഗാന്ധി 
ഒരു യഥാര്‍ത്ഥ പ്രവാചകനെപ്പോലെയാണ്‌ തന്റെ സന്ദേശം ജനങ്ങള്‍ക്കു 
മുമ്പില്‍ അവതരിപ്പിക്കുന്നത്‌ എന്നത്‌ ശ്രദ്ധിക്കേണ്ടതാണ്‌. ഗാന്ധിസത്തെ 
വിശകലനം ചെയ്യുമ്പോള്‍ അതിപ്രധാനമായ ഈ വസ്തുത മറക്കരുത്‌. 
ബഹുജനങ്ങളെ അഭിസംബോധന ചെയുന്ന, ഗാന്ധിയുടെ ആദ്ധ്യാത്മ 
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കവും ധാര്‍മ്മികവുമായ സന്ദേശം, വഷളന്‍ ഭാതികവാദത്തിനെതിരെ 
പോരാടുന്നുവെന്ന്‌ ഭാവിക്കുന്നുണ്ടെങ്കിലും, അതിനെ പ്രത്യക്ഷത്തില്‍ 
തന്നെ പിന്തുണയ്ക്കുകയാണ്‌ ചെയുന്നത്‌. ബഹുജനങ്ങള്‍ സ്നേഹം, നന്മ, 
ത്യാഗം, ലാളിത്യം കേവലമായ അഹിംസ എന്നീ ആദരണീയമായ 
സദ്ഗുണങ്ങള്‍ ജീവിതത്തില്‍ പകര്‍ത്തുന്നത്‌ പണാര്‍ത്തി പുണ്ടവരുടെ 
അധികാരസ്ഥാനങ്ങളേയും പ്രത്യേകാവകാശങ്ങളേയും ബലപ്പെടുത്തും. 
ദൈവകൃപയിലുള്ള വിശ്വാസം, നിലവിലുള്ള സാമൂഹിക ക്രമത്തിലെ 
അനീതികളെല്ലാം നല്ലതിനുവേണ്ടിയാണെന്നുള്ള വിശ്വാസം തങ്ങളുടെ 
ദുഃഖത്തിന്റെയും ദുരിതങ്ങളുടെയും കുരിശ്‌ ആഹ്ലാദത്തോടെ 
ചുമക്കുവാന്‍ ബഹുജനങ്ങളെ പ്രാപ്തരാക്കുക മാത്രമാണ്‌ ചെയ്യുന്നത്‌. 
ദൈവത്തിന്റെ ലോകത്തിലെ ദൈവീകമല്ലാത്ത ഈ പരിതസ്ഥിതികളില്‍ 
നിന്ന്‌ നേട്ടമുണ്ടാക്കുന്നവര്‍ അഭിവൃദ്ധി പ്രാപിക്കും. ഗാന്ധി ഉദ്ബോധിപ്പിച്ച 
നന്മകളുടെ അനുഷ്ഠാനം അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌ മര്‍ദ്ദനത്തിന്റേതും 
ചൂഷണത്തിന്റേതുമായ വ്യവസ്ഥാപിത്ക്രമത്തിനു മുമ്പിലുള്ള ബഹുജന 
ങ്ങളുടെ സ്വമേധയായുള്ള കീഴടങ്ങലിനെയാണ്‌. തൊഴിലാളികളെ 
അവരുടെ മുതലാളിമാരെ സ്‌നേഹിക്കാന്‍ പഠിപ്പിച്ചാല്‍, മുതലാളിത്തത്തിന്‌ 
അതിന്റെ അധഃപതനത്തിന്‌ ആനുപാതികമായി രുക്ഷമായിക്കൊണ്ടുവരുന്ന 
തൊഴില്‍പ്രശ്‌നങ്ങളെ ഒഴിവാക്കാന്‍ കഴിയും. കൂലിയടിമകളുടെ അദ്ധ്വാന 
സ്‌നേഹം മുതലാളിമാരുടെ കൈകളില്‍ സ്വത്ത്‌ സ്വതന്ത്രമായി 
കുന്നുകൂടാന്‍ സഹായിക്കുന്നു. സാമൂഹികമായ സമാധാനം മുതലാളിത്ത 
ത്തിന്റെ സ്ഥാനത്തെ ഭദ്രമാക്കും. നന്മ എന്ന ആദര്‍ശം, തങ്ങളുടെ 
ചെലവില്‍ അഭിവൃദ്ധിപ്പെടുന്നവരെ ഉപദ്രവിക്കാനുള്ള ആഗ്രഹത്തില്‍ 
നിന്നെന്നപോലെ സമ്പന്നരോട്‌ അസുൂയപ്പെടുന്നതില്‍ നിന്നും ബഹുജന 
ങ്ങളെ അകറ്റിനിര്‍ത്തും. ത്യാഗം എന്ന ഉല്‍കൃഷ്ടമായ ആദര്‍ശത്താല്‍ 
(പചോദിതരായ ബഹുജനങ്ങള്‍ മുതലാളിത്തത്തിന്റെ ആര്‍ത്തിയുടെ 
അള്‍ത്താരയില്‍ സ്വയം സമര്‍പ്പിക്കാന്‍ സന്നദ്ധരാകും; അവര്‍ പിന്നീട്‌ 
അനിഷ്ടം പ്രകടിപ്പിക്കുകയോ തങ്ങളുടെ വിധിക്കെതിരെ പ്രക്ഷോഭം 
നടത്തുകയോ ചെയ്യില്ല. അവര്‍ തങ്ങളുടെ ദുരിതങ്ങളേയും ദാരിദ്ര്യ 
ത്തേയും നിലവിലുള്ള സാമൂഹിക ബന്ധങ്ങളുടെ അനന്തരഫലമായി 
കാണുന്നതിനുപകരം തങ്ങളുടെതന്നെ പരമോന്നതാവസ്ഥയുടെ 
ചിഹ്നമായി കാണും. ബഹുജനങ്ങളുടെ ലളിതജീവിതം സമ്പത്തിന്റെ 
അസമമായ വിതരണത്തിന്‌ ഉറപ്പുനല്‍കുന്നു. സമ്പത്തിന്റെ സിംഹഭാഗവും 
ഉപരിവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ ലഭിക്കുന്നു. അവസാനമായി, അഹിംസ ഗാന്ധിസ 
ത്തിന്റെ പരമമായ ആദര്‍ശം. തികച്ചും പ്രതിലോമകരമായ ചിന്തയുടെ 
സമഗ്രമായ ഒരു പദ്ധതിയിലേക്ക്‌ അതിന്റെ വിചിത്രവും ബാലിശവുമായ 
തത്വങ്ങളെ കൂട്ടിയോജിപ്പിച്ചുകൊണ്ട്‌ അഹിംസ ഗാന്ധിസത്തിന്റെ മുഖ്യ 
ആധാരമായി വര്‍ത്തിക്കുന്നു. 

(പത്ൃക്ഷത്തില്‍ കാണപ്പെടുന്നതില്‍ നിന്ന്‌ നേരെ വിപരീത 
വ്ാ്റ്റിവ്‌ 


സ്വഭാവം ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതാണ്‌ വാസ്‌തവത്തില്‍ അഹിംസ എന്ന 
ആദര്‍ശം. അത്‌ നിലവിലുള്ള ഹിംസക്ക്‌ നേരിട്ട്‌ സഹായം നല്‍കുന്നു. 
ഏതു രൂപത്തിലുള്ള വര്‍ഗ്ഗമേധാവിത്വ സമൂഹവും നിലനിന്നുപോകുന്നത്‌ 
പരോക്ഷമായ ഹിംസയിലൂടെയാണ്‌. അതിനാല്‍ ചൂഷിതരും മര്‍ദ്ദിതരുമായ 
ബഹുജനങ്ങളോട്‌ എന്തു വിലകൊടുത്തും നിഷ്കര്‍ഷയോടെ അഹിംസ 
പാലിക്കാന്‍ ഉപദേശിക്കുന്നവര്‍ നിലവിലുള്ള ഹിംസയുടെ സംരക്ഷക 
രാണ്‌. മര്‍ദ്ദിതരും ചൂഷിതരുമായവര്‍ അനുഷ്ഠിക്കുന്ന അഹിംസ, 
(്രതൃക്ഷമായോ പരോക്ഷമായോ ഹിംസയിലൂടെ നിലനിര്‍ത്തിക്കൊണ്ടു 
പോകുന്ന ഏതൊരു സാമൂഹിക വ്യവസ്ഥയ്ക്കും അസന്ദിഗ്ധമായ 
ഉറപ്പുനല്‍കും. മുതലാളിത്തത്തിനെതിരായ എല്ലാ എതിര്‍പ്പുകളുടേയും, 
എല്ലാ ആഗ്രഹങ്ങളുടെയും അതിനെ തൂത്തെറിയാനുള്ള ശ്രമങ്ങളുടെയും 
അഭാവത്തില്‍ മുതലാളിത്തം ശാശ്വചതമായിത്തീരും. ഗാന്ധി അവതരിപ്പിച്ച 
ഇന്ത്യയുടെ ആദ്ധ്യാത്മിക സന്ദേശം സ്വീകരിക്കുകയാണെങ്കില്‍ 
പാശ്ചാത്യലോകം വഷളന്‍ ഭാതികവാദത്തിന്റെ ബലിപീഠത്തില്‍ 
ബന്ധിക്കപ്പെട്ടുതന്നെ എന്നും നിലനില്‍ക്കും. അങ്ങനെ, അഹിംസയുടെ 
വൈകാരിക പ്രതിരൂപമായ സ്‌നേഹം വെറും പൊള്ളയായ ഒന്നാണെന്ന്‌ 
വെളിപ്പെടുന്നു. 

ബഹുജനങ്ങള്‍ ചിന്തയിലും പ്രവൃത്തിയിലും കേവലമായ 
അഹിംസ പാലിക്കുകയാണെങ്കില്‍, ഭരണവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഹിംസയെ 
(്രയോജനപ്പെടുത്തേണ്ട ആവശ്യം ഇല്ലാതാക്കുമെന്ന്‌ വാദിക്കപ്പെടാം. 
ഹിംസയെ അഹിംസകൊണ്ട്‌ മറികടക്കാനുള്ള ഗാന്ധിയുടെ 
നിര്‍ദ്ദേശത്തിനു പിന്നില്‍ ഇത്തരമൊരു ആശയമാണ്‌ ഉള്ളത്‌ എന്നത്‌ 
തീര്‍ച്ചയാണ്‌. അപ്പോള്‍ അഹിംസ എന്നതുകൊണ്ട്‌ അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌ 
മര്‍ദ്ദകവും ചൂഷണാത്മകവുമായ വ്യവസ്ഥാപിത സാമൂഹിക ര്രമത്തിന്റെ 
മുന്നിലുള്ള ബഹുജനങ്ങളുടെ പൂര്‍ണ്ണമായ കീഴടങ്ങലിനെയാണ്‌. 
തങ്ങളുടെ സ്ഥാനമാനങ്ങള്‍ക്ക്‌ അപകടമൊന്നും ഇല്ലാത്തപക്ഷം 
ഭരണവര്‍ഗ്ഗം മര്‍ദ്ദുനോപകരണത്തെ മാറ്റിവെച്ചേക്കാം. എന്നാലും അവര്‍ 
അഹിംസയുടെ ദൈവിക സിദ്ധാത്തിലേക്ക്‌ മാനസാന്തരപ്പെടില്ല; ഹിംസ 
പ്രയോഗിക്കേണ്ട ആവശ്യമില്ലെങ്കില്‍ അവര്‍ അത്‌ താല്ക്കാലികമായി 
വേണ്ടെന്നുവെയ്ക്കുക മാത്രമേ ചെയ്യു. ആയുധങ്ങളെല്ലാം ഉപേക്ഷിക്കില്ല; 
അപകടം വരുന്നുവെന്ന്‌ എപ്പോഴെല്ലാം ചെറിയ ഒരു സംശയം 
തോന്നുന്നുവോ അപ്പോഴെല്ലാം എടുത്തു പ്രയോഗിക്കുന്നതിനു വേണ്ടി 
അവ ഒരു ഭാഗത്ത്‌ മാറ്റിവെയ്ക്കപ്പെടും. സ്വന്തം അജ്ഞതയാലോ വിദഗ്ദ 
മായ പ്രചാരണത്താലോ സ്വാതന്ത്രയത്തെക്കുറിച്ചു സ്വപ്നം കാണാന്‍ 
പോലും തീര്‍ത്തും അശക്തനാക്കപ്പെടുന്നതിനാല്‍ അടിമത്തത്തില്‍ 
ചുരുണ്ടുകൂടിയിരിക്കുന്നിടത്തോളം കൊരടാവ്‌ ഉപയോഗിക്കേണ്ട 
ആവശ്യം വരില്ല. 


പക്ഷെ, അടിമ അടിമയായിത്തന്നെ തുടരുന്നു; അടിമത്തമ 
ബ്രെപ്തം.-നവംബര്‍ 2009. കൃ 
ടം 


ഞ്ടെങ്കില്‍ അതിനു സമാന്തരമായി അടിമയുടമയും ഉണ്ടാവും; കൊരടാ 
വാകട്ടെ, വ്യാഥ്ലത്തിനും പല്ലും നഖവും എന്നപോലെ അടിമയുടമയുടെ 
അവിഭാജ്യഘടകവും. 

സ്‌നേഹത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനത്തില്‍ അടിമകളുടെ ഉടമയായിരി 
ക്കുകയെന്നത്‌ ഒരിക്കലും സാക്ഷാത്കരിക്കാനാകാത്ത ഒരു ഉട്ടോപ്യന്‍ 
സ്വപ്നമാണ്‌. 

അതുകൊണ്ട്‌, ഗാന്ധിയന്‍ ആദര്‍ശം എന്നത്‌ നിശ്ചലമായ ഒരു 
സമൂഹമാണ്‌--പരിപൂര്‍ണ്ണമായ സാമൂഹിക സ്തംഭനാവസ്ഥ. ഒരിക്കലും 
സാക്ഷാത്കരിക്കാന്‍ കഴിയാത്തതിനാല്‍ അത്‌ ഒരു ഉട്ടോപ്യയാണ്‌. 
പരിപൂര്‍ണ്ണ സ്തംഭനാവസ്ഥയും മരണവും തമ്മില്‍ വൃത്യാസമില്ല. ആദ്യം 
വൃവസ്ഥാപിത സാമൂഹിക ക്രമത്തോടുള്ള എതിര്‍പ്പുകളെല്ലാം ഇല്ലാതാ 
കണം. അത്‌ നിലവിലുള്ള അവസ്ഥയ്ക്ക്‌ (ടദ്ധട റുധഠ) പൂര്‍ണ്ണമായ 
ഉറപ്പുനല്‍കും. ഭരണവര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍, ബലം പ്രയോഗിക്കേണ്ട ആവശ്യം 
ഉണ്ടാകാത്തതിനാല്‍ മാത്രം അതില്‍ നിന്ന്‌ ഒഴിഞ്ഞുനില്‍ക്കും. അവരുടെ 
അധികാരവും പ്രത്യേകാവകാശങ്ങളും ഒട്ടും വെല്ലുവിളിക്കപ്പെടാത്തതു 
കൊണ്ട്‌ അവയെ സജീവമായി പ്രതിരോധിക്കേണ്ട ആവശ്യം വരില്ല. പക്ഷേ 
കാവ്യാത്മകമായ ഈ ചിത്രം മരണത്തിന്റെ തണുത്ത കരങ്ങള്‍ കൊണ്ടു 
മാത്രമേ വരയ്ക്കാനാവൂ. ജീവിതം സ്വയം പ്രകടമാകുന്നത്‌ ചലനമായാണ്‌, 
വൈയക്തികമായി സ്ഥലത്തിലും സമഷ്ടിപരമായി കാലത്തിലും. 
ചലനമാകട്ടെ വഴിയിലുള്ള തടസ്സങ്ങളെ മറികടക്കുന്നതിനെ അര്‍ത്ഥമാ 
ക്കുന്നു. വ്യവസ്ഥാപിത ക്രമത്തോടുള്ള എല്ലാ ചെറുത്തുനില്പുകളുടെയും 
തിരോധാനം സാമൂഹിക ജീവിതത്തിന്റെ വിനാശത്തെ കുറിക്കുന്നു. 
പരിപൂര്‍ണ്ണമായ ശാന്തി ശ്മശാനത്തില്‍ മാത്രമേ ഉള്ളൂ. 

ഗാന്ധിസത്തിന്റെ ഉദ്ബോധകര്‍ക്കോ പുതുവിശ്വാസികള്‍ക്കോ 
തങ്ങളുടെ വിശ്വാസത്തെ അതിന്റെ വിനാശകരമായ അങ്ങേയറ്റം വരെ 
കൊണ്ടുപോകാനുള്ള ധൈര്യം എന്തായാലും ഉണ്ടാവില്ല. അത്തരമൊരു 
ധീരതയില്‍ ഭീകരമായ ഒരു മഹത്വം ഉണ്ടായിരിക്കും. എന്നാല്‍ ഗാന്ധിസം 
അതിന്റെ മാനദണ്ഡങ്ങളുടെ എല്ലാ കേവലത്വത്തോടുംകൂടി ആപേക്ഷികത 
യുടെ തറയിലാണ്‌ നിലകൊള്ളുന്നത്‌. അതെന്തായാലും ഗാന്ധിസം 
ലോകത്തിലെ തിന്മകള്‍ക്ക്‌ പ്രായോഗികമായ ഒരു ചികിത്സ നിര്‍ദ്ദേശിക്കു 
ന്നുണ്ട്‌. ദാര്‍ശനികമായി അത്‌ പ്രായോഗികവാദ (0൬൩6) പരമാണ്‌. 
നിര്‍ദ്ദേശിക്കപ്പെട്ട ര്രതിവിധിയാകട്ടെ, സമൂഹത്തെ താരതമ്യേന നിശ്ചലമായ 
ഒരവസ്ഥയില്‍ ബലാല്‍ക്കാരമായി നിലനിര്‍ത്തുകയെന്ന പ്രതിലോമകര 
മായ ഒരു പദ്ധതിയാണ്‌. നിശ്ചലമായ ഒരു സമൂഹത്തിന്റെ പശ്ചാത്തലത്തില്‍ 
നിന്നുരുത്തിരിഞ്ഞുവന്ന ഒരു പ്രതൃയയശാസ്ത്രത്തിന്റെ സാരാംശമായതി 
നാലാണ്‌ ഗാന്ധിസം ഈ പദ്ധതി മുന്നോട്ടുവെയ്ക്കുന്നത്‌. 

പക്ഷേ, ദേശീയ സമൂഹത്തിന്റെ അവശിഷ്ടങ്ങളില്‍ ഒരു 

ഛഷ്പതിധ്വനി ഇപ്പോഴും കണ്ടെത്തുന്നുവെന്നിരിക്കെ ഇന്ത്യയുടെ ആഭ്ധ്യാ 
മുട ല്‌ വാക്കുറ്റിവ്‌ 


ത്മിക സന്ദേശത്തിന്‌ ആധുനിക പരിഷ്കൃത ലോകത്തെ നിരന്തരമായി 
ആകര്‍ഷിക്കാനുള്ള കഴിവൊന്നും ഉണ്ടാവില്ല. നിശ്ചലാവസ്ഥയിലേക്ക്‌ 
വഴുതിവീഴുന്നതിനെ ഒഴിവാക്കുന്ന കഴിവുകള്‍ ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്ന സമൂഹ 
മാണ്‌ അവിടെയുള്ളത്‌. ആധുനിക നാഗരികത ചലനാത്മകമായ ഒരു 
പ്രക്രിയയാണ്‌. അതു മുന്നോട്ടുപോയേ തീരു. ബഹുജനങ്ങള്‍ മാത്രമല്ല, 
പാശ്ചാത്യ മുതലാളിത്ത ഭരണാധികാരികള്‍ പോലും സാമൂഹിക 
നിശ്ചലതയുടെ ഈ പ്രത്യയശാസ്ത്രത്തെ നിരാകരിക്കണം. നാഗരികത 
യുടെ ഈ ചലനാത്മക സ്വഭാവത്തില്‍ തന്നെയാണ്‌ അതിന്റെ സംരക്ഷണ 
ത്തില്‍ വികസിച്ച മുതലാളിത്തത്തിനുള്ള ശിക്ഷയും അടങ്ങിയിട്ടുള്ളത്‌. 
മുതലാളിത്തത്തിന്‌ നാഗരികതയെ മുന്നോട്ടുകൊണ്ടുപോകാനോ 
അനുസ്യൂതമായ സ്വന്തം നിലനില്‍പ്പ്‌ ഉറപ്പുവരുത്താനായി നാഗരികതയെ 
നിശ്ചലാവസ്ഥയില്‍ സ്ഥിരമായി പിടിച്ചുനിര്‍ത്താനോ കഴിയില്ല. അതിനാല്‍, 
മുതലാളിത്തത്തിന്റെ അതിരുകള്‍ക്കപ്പുറത്തേയ്‌ക്കുള്ള ആധുനിക 
നാഗരികതയുടെ മുന്നേറ്റമാണ്‌ പരിപ്രേക്ഷ്യം. ഭാതികവാദ ദര്‍ശനം 
മനുഷ്യരാശിയുടെ ആ ഭാവി പരിപ്രേക്ഷ്യത്തിനുമേല്‍ വെളിച്ചം 
വീശുന്നുണ്ട്‌. ഇതിനു വിരുദ്ധമായി, ഇന്ത്യയുടെ ആദ്ധ്യാത്മിക സന്ദേശം 
സമീപസ്ഥമായ ലക്ഷ്യത്തെ അവഗണിച്ച്‌ മദ്ധ്യകാല അപരിഷ്കൃത്വത്തി 
ലേക്ക്‌ പിന്‍മടങ്ങാന്‍ പഠിപ്പിക്കും. 

ഗാന്ധിസത്തിന്റെ വിശദമായ ഒരു നിരൂപണം നമ്മുടെ ഇപ്പോഴ 
ത്തെ ഉദ്ദേശ്യത്തിന്റെ ഭാഗമല്ല. ഇന്ത്യയുടെ ആദ്ധ്യാത്മിക സന്ദേശത്തിന്റെ 
സാമൂഹികമായ താല്പര്യത്തെയാണ്‌ ഇവിടെ വ്ൃക്തമാക്കേണ്ടത്‌. 

ഗാന്ധിസത്തിന്റെ വളരെ പ്രമുഖമായ കുറച്ചു ദൈവങ്ങളെ 
കുറച്ചുകൂടി അടുത്തുനിന്ന്‌ ശ്രദ്ധിച്ചുനോക്കുന്നതിലൂടെ അതിനു കഴിയും. 
ഈ വിമര്‍ശനാത്മകമായ പരിശോധന അവയുടെ കളിമണ്‍ കാലുകളെ 
വെളിവാക്കും. ആദ്ധ്യാത്മിക സന്ദേശത്തിന്റെ വഷളന്‍ ഭാതികവാദപരമായ 
വിവക്ഷിതാര്‍ത്ഥത്തെ പ്രകടമാക്കും. യുക്തിവിചാരത്തിന്റെയും 
ശാസ്ത്രീയജ്ഞാനത്തിന്റെതുമായ ഈ യുഗത്തില്‍, വര്‍ഗ്ഗമേധാവിത്വ 
ത്തില്‍ അധിഷ്ഠിതമായ വൃവസ്ഥാപിത ക്രമത്തെ സംരക്ഷിക്കുക എന്ന 
ഒരേയൊരു സാമുഹിക കടമയാണ്‌ ആദ്ധ്യാത്മിക ദര്‍ശനത്തിന്‌ - അത്‌ 
പാശ്ചാതൃയമോ ഭാരതീയമോ ആകട്ടെ-നിര്‍വ്വഹിക്കാനുള്ളതെന്ന്‌ 
കാണാനാകും. ഒട്ടും മഹനീയമല്ലാത്ത ഈ കടമ നിര്‍വ്വഹിക്കാനുള്ള 
ആവേശത്തില്‍, സാങ്കല പികമായല്ലാതെ യഥാര്‍ത്ഥമായിത്തന്നെ 
മനുഷ്യനെ ആത്മീയ വിമോചനത്തിലേക്കു നയിച്ച ആധുനിക നാഗരികത 
യുമായി ആദ്ധ്യാത്മിക വാദം ഏറ്റുമുട്ടുന്നു. ഇതുവരെയും ആത്മീയമായ 
വിമോചനം എന്നത്‌ മായികഭ്രമമാണ്‌. 

ഒരു ചിന്താപദ്ധതിയെ ശരിയായി വിലയിരുത്തണമെങ്കില്‍ 
അതിന്റെ മൂര്‍ത്തമായ വാദമുഖങ്ങളെ ഓര്‍മ്മിക്കേണ്ടത്‌ അനിവാര്യമാണ്‌. 


ഗാന്ധിസം, സ്‌നേഹം, സത്യം, നന്മ മുതലായവയെക്കുറിച്ച്‌ മടുപ്പുളവ 
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ക്കുന്ന രീതിയില്‍ സംസാരിക്കുന്നു. ഇവയെല്ലാം നിര്‍വ്വചനത്തിനു 
വഴങ്ങാത്ത അമൂര്‍ത്ത സംവര്‍ഗ്ഗങ്ങളെന്ന നിലയില്‍ പ്രചരിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു. 
അവയ്ക്ക്‌ എന്തര്‍ത്ഥവും ആകാം; അല്ലെങ്കില്‍ ഒരര്‍ത്ഥവും ഇല്ലായിരിക്കാം. 
മാത്രമല്ല, എക്കാലത്തും ഇവ ഉദ്ബോധിപ്പിക്കപ്പെടുന്നു. വൈയക്തിക 
മായോ സാമുഹികമായോ മനുഷ്യന്‍ താത്വികമായി ഈ ഉല്‍കൃഷ്ട 
ഗുണങ്ങളെ തിരസ്‌കരിക്കുന്നുമില്ല. പൌരസ്ത്യലോകത്തും പാശ്ചാത്യ 
ലോകത്തും ഇതുതന്നെയാണ്‌ സ്ഥിതി. അവ എല്ലായ്പ്പോഴും മനുഷ്യന്റെ 
ആദര്‍ശങ്ങളാണ്‌. അവ പൊതുവായ സ്വീകാര്യത നേടുന്നതിനുവേണ്ടി 
ഒരിക്കലും നിര്‍വ്വചിക്കപ്പെടാത്തതിനാല്‍ വാക്കും കര്‍മ്മവും തമ്മിലുള്ള 
പൊരുത്തക്കേടിന്റെ പേരില്‍ ഏതെങ്കിലും ഒരാളെയോ സമുദായത്തെയോ 
കുറ്റപ്പെടുത്താന്‍ പാടില്ല, അതുകൊണ്ട്‌ പാശ്ചാത്യ നാഗരികത 
പരമ്പരാഗതമായ ഈ ആദര്‍ശങ്ങളെ ഉപേക്ഷിച്ചുവെന്ന്‌ കുറ്റപ്പെടുത്തുന്നത്‌ 
വരട്ടുതത്വവാദപരമായ സമീപനമാണ്‌. അതുപോലെതന്നെ ഗാന്ധിസം ഈ 
ആദര്‍ശങ്ങളെ ജീവിതത്തില്‍ നടപ്പാക്കുന്നതിനെ പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു 
എന്ന അവാകാശവാദവും വെറുതെയാണ്‌. ഒന്നുകില്‍, ഈ ആദര്‍ശങ്ങളെ 
പിന്തുടരുന്നതിന്റെ ബഹുമതി ഇരുകൂട്ടര്‍ക്കും നല്‍കണം; അല്ലെങ്കില്‍ 
അവര്‍ ഒരുപോലെ കപടനാട്യക്കാരാണെന്ന്‌ സംശയിക്കണം. പിടിതരാത്ത 
ഈ ആദര്‍ശങ്ങള്‍ നമ്മെ ഒരിടത്തും എത്തിക്കില്ല. അവ ഇന്ത്യയുടെ 
ആത്മീയ പ്രതിഭയുടെ മാതൃകയായ ഗാന്ധിസത്തിന്റെ ലോകത്തോടു ള്ള 
സന്ദേശം എന്താണെന്ന്‌ വ്യക്തമായി നമ്മെ ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്തുന്നില്ല. 
പക്ഷെ, ഗാന്ധിസത്തിന്റെ മറ്റു വാദമുഖങ്ങള്‍ കുറെക്കൂടി 
ഫലപ്രദമായി പരിശോധിക്കാന്‍ കഴിയും. അവയെ പരിശോധിക്കുമ്പോള്‍, 
മൂര്‍ത്തതയുടെ ഉറപ്പുള്ള തറയില്‍ നാം നമ്മെത്തന്നെ കണ്ടെത്തുന്നു. അവ 
യാഥാര്‍ത്ഥ്യവുമായി ബന്ധമില്ലാത്ത കേവലം അമൂര്‍ത്ത സങ്കല്പങ്ങളല്ല., 
(്പരവൃത്തിപദത്തില്‍ കൊണ്ടുവരുന്നതിലൂടെ യഥാര്‍ത്ഥ അര്‍ത്ഥം 
എളുപ്പത്തില്‍ വായിക്കാന്‍ കഴിയുന്ന തത്ത്വങ്ങളാണ്‌ അവ. മനുഷ്യന്റെ 
ആത്മീയ പുരോഗതിയില്‍ വിശ്വാസം ഒരു പ്രധാന പങ്കുവഹിച്ചിട്ടുണ്ടെന്നത്‌ 
ശരിയാണ്‌. ആധുനിക നാഗരികതയുടെ അടിസ്ഥാനമായ ശാസ്ത്രീയ 
വിജ്ഞാനം വിശ്വാസവുമായി പൊരുത്അപ്പെടില്ല; എന്നാല്‍ ഗാന്ധിസം 
ദൈവേച്ഛയിലുള്ള അതിന്റെ വിശ്വാസം അഭിമാനപൂര്‍വ്വം പ്രഖ്യാപിക്കുന്നു. 
മനുഷ്യരാശി, വിശ്വാസത്തിന്റെ പരമ്പരാഗതമായ നിലപാടുതറയെ 
ഉപേക്ഷിച്ചുകൊണ്ട്‌ യഥാര്‍ത്ഥ ആത്മീയ വിമോചനത്തിലേക്കുള്ള യാത്ര 
ആരംഭിക്കുന്നു. അജ്ഞതയുടെ സന്തതിയാണ്‌ വിശ്വാസം. വിശ്വാസത്തെ 
അംഗീകരിച്ചതിലൂടെ ഗാന്ധിസം സ്പഷ്ടമാക്കിയ മാനസികാവസ്ഥയില്‍ 
തന്നെ നിലനിന്നിരുന്നുവെങ്കില്‍ ലോകം പുരോഗമിക്കുമായിരുന്നില്ല. 
നിലവിലുള്ള ലോകാവസ്ഥയെ മാറ്റാന്‍ എന്തെങ്കിലും ചെയ്യുന്നതില്‍ നിന്ന്‌ 
വിശ്വാസികള്‍, അവരുടെ വിശ്വാസ പ്രഖ്യാപനം കപടനാട്യമല്ലെങ്കില്‍, 
ടയപ്പെടുന്നു. എന്തെന്നാല്‍, അല്ലാത്തപക്ഷം അവര്‍ ദൈവേച്ഛയെ 
പ വ൮റക൭റു)വ്‌ 
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ലംഘിക്കുകയായിരിക്കും, ദൈവത്തിന്റെ ക്രമത്തില്‍ കൈകടത്തലായി 
രിക്കും. നന്മതിന്മകള്‍, ശരിതെറ്റുകള്‍, സ്നേഹവില്വേഷങ്ങള്‍ മുതലായ പര 
സ്പരവിരുദ്ധമായ ആശയങ്ങള്‍ അവര്‍ക്ക്‌ സ്വീകരിക്കാന്‍ കഴിയില്ല. ദൈവം 
കരുണാമയനും നന്മയുടെയും നീതിയുടെയും സ്‌നേഹത്തിന്റെ യും 
പൂര്‍ത്തീകരണവും ആയതിനാല്‍ ലോകത്തില്‍ സംഭവിക്കുന്നതെല്ലാം 
ശരിയും നന്മയും ആയിരിക്കും. ലാകികാധികാരവും പ്രത്യേകാവകാശ 
ങ്ങളും ആസ്വദിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ സത്യത്തിന്റെ ഈ ദൈവിക തത്വദര്‍ശനത്തെ 
ക്കാള്‍ സാകര്യ(പദമായ എന്തെങ്കിലും ഇവിടെയുണ്ടാവുമോ ? 
ബഹുജനങ്ങള്‍ നിലവിലുള്ള സാമൂഹികാവസ്ഥയെ ദൈവനിശ്ചയം എന്ന 
നിലയില്‍, കാരുണ്യവാനായ ദൈവത്താല്‍ ഇച്ഛിക്കപ്പെട്ടത്‌ എന്ന നിലയില്‍ 
അംഗീകരിക്കുമ്പോള്‍ മതപരമായ ആ സാമൂഹിക വീക്ഷണം നിലവിലുള്ള 
സാമൂഹികഘടനയെ കോട്ടം തട്ടാതെ സംരക്ഷിക്കുന്നു. അങ്ങനെ ഉപരി 
വര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍ക്ക്‌ തങ്ങളുടെ അധികാരവും പ്രത്യേകാവകാശങ്ങളും യാതൊരു 
ഉല്‍ക്കണ്ഠയുമില്ലാതെ ആസ്വദിക്കാന്‍ കഴിയും. ഇത്തരത്തിലുള്ളതാണ്‌ 
വിശ്വാസം എന്നു വിളിക്കപ്പെടുന്ന ആദ്ധ്യാത്മിക മൂല യത്തിന്റെ സാമൂഹിക 
പ്രാധാന്യം. വിശ്വാസമാകട്ടെ ഗാന്ധിസത്തിന്റെ മുലക്കല്ലും. യാഥാസ്ഥിതിക 
ഹൈന്ദവ ദര്‍ശനം ആകമാനം ഇതേ മൂലക്കല്ലില്‍ തന്നെയാണ്‌ നില 
നില്‍ക്കുന്നത്‌. അത്‌ പ്രകൃത്യാതീതമായ ഒരു ആദ്ധ്യാത്മിക സത്തയെക്കുറി 
ച്ചുള്ള സങ്കല്പത്തില്‍ നിന്ന്‌ ആരംഭിക്കുക യും അജേഞയമായതിനെ 
അറിയാനുള്ള അസാദ്ധ്യമായ പണി സ്വയം ഏറ്റെടുക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. 
സ്വാഭാവികമായും അത്‌ അറിവിന്റെ ഉറവിടം വെളിപാടില്‍ കണ്ടെത്തുന്നു. 
മായികഭ്രമം ജ്ഞാനപ്രകാശത്തിന്റെ സ്രോതസ്സുമാകുന്നു. 

അതുകൊണ്ട്‌ ലോകത്തിനുള്ള ഇന്ത്യയുടെ സന്ദേശം എന്നത്‌ 
വിശ്വാസത്തിന്റെ സന്ദേശമാണ്‌. ഗാന്ധി ഈ സന്ദേശത്തിന്റെ അംഗീകൃത 
വാഹകന്‍ എന്ന ഗംഭീരമായ പദവി കരസ്ഥമാക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. ആ സന്ദേശ 
ത്തെ അതിന്റെ സകല നന്മകളോടും കൂടിത്തന്നെ നല്‍കാനുള്ള സത്യ 
സന്ധത അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടെന്നതാണ്‌ ഇതിനു കാരണം. അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഒരു 
മത്ര്രാന്തന്റെ നെഞ്ചുറപ്പുണ്ട്‌. ഒരു മദ്ധ്യകാല വിശ്വാസത്തെ പ്രഖ്യാപിക്കു 
ന്നതില്‍ അദ്ദേഹം ഒട്ടും ലജ്ജിക്കുന്നില്ല. ശാസ്ത്രീയവേഷം അണിയാനുള്ള 
ആധുനിക ഇന്ത്യന്‍ ബുദ്ധിജീവിയുട്ടെ ആവേശം അദ്ദേഹത്തിന്റെ അജ്ഞ 
തയുടെ ആനന്ദത്തെ അലട്ടുന്നില്ല എന്നതാണ്‌ അതിനു കാരണം. എന്താ 
യാലും വിശ്വാസത്തിന്റെ സന്ദേശം എന്നത്‌ മദ്ധ കാലത്തിന്റെ സന്ദേശ 
മാണ്‌-കാടിന്റെ വിളി. യൂറോപ്പ്‌ നൂറ്റാണ്ടുകളോളം ഈ വിളിയില്‍ ആകർഷി 
ക്കപ്പെട്ടു കിടന്നിരുന്നു. അവസാനം അത്‌ പുറത്തുകടക്കുകയും ദൈവേ 
ച്ഛയെ ഒട്ടും പരിഗണി ക്കാതെ ലോകത്തെ പുനര്‍നിര്‍മ്മിക്കുകയും ചെയ്തു. 
വിശ്വാസത്തിന്റെ അടിത്തറ നേരെയാക്കാന്‍ പറ്റാത്തതരത്തില്‍ ശാസ്ത്ര 
ത്താല്‍ തകര്‍ക്കപ്പെട്ടു. ജീവിതാവസ്ഥകള്‍ ദൈവേച്ഛയാല്‍ നിര്‍ണ്ണയിക്ക 
പെട്ടതല്ല എന്നു കണ്ടെത്തപ്പെട്ടു; അതായത്‌ അവ മനുഷ്യനാല്‍ സൃഷ്‌ 
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ക്കപ്പെട്ടതാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ അവയെ മാറ്റാനും മനുഷ്യനു കഴിയും. 
യുഗസൃഷ്ടിക്കുത കുന്ന, ആധുനിക നാഗരികതയുടെ ഈ പാഠം വര്‍ത്ത 
മാനകാല പ്രതിസന്ധിയെ അതിജീവിക്കുന്നതിനും മനുഷ്യരാശിക്ക്‌ 
സഹായകമാകും. പാശ്ചാത്യലോകത്തിലെ പരിഷ്കൃത ജനതകള്‍ മദ്ധ്യ 
കാല വിശ്വാസത്തിന്റെ ആകര്‍ഷണ വലയത്തിലേക്ക്‌ അധഃപതിക്കുന്ന 
തിനെ അത്‌ തടയും. 

ഗാന്ധിയന്‍ സന്ദേശത്തിന്റെ കുറെക്കൂടി മൂര്‍ത്തമായ വാദമുഖ 
ങ്ങള്‍ക്കുവേണ്ടി, അതിന്റെ പ്രവാചകന്‍ തന്നെ പറയുന്നത്‌ നമുക്കു 
കേള്‍ക്കാം. മുകളില്‍ പരാമര്‍ശിച്ച അഭിമുഖത്തില്‍ അദ്ദഹം പറഞ്ഞു: 
“യൂറോപ്പിലെ ജനങ്ങള്‍ ഇന്നു ജീവിക്കുന്ന കൃത്രിമജീവിതം അവര്‍ക്ക്‌ ഒട്ടും 
തുടരാന്‍ കഴിയില്ല--ശക്തമായ ഈ ധാരണയുമായാണ്‌ ഞാന്‍ യൂറോപ്പില്‍ 
നിന്ന്‌ സ്വദേശത്തേക്ക്‌ പോകുന്നത്‌. കാരണം, ആ ജീവിതം വളരെയധികം 
ഭാതികവാദപരമാണ്‌. ലാളിത്യത്തിലേക്കും ശരിയായ അനുപാതങ്ങളി 
ലേക്കും അവര്‍ തിരിച്ചുപോകണം. ആത്മാവിനുമേല്‍ ശരീരം മേധാവിത്വം 
നേടിയിട്ടുണ്ട്‌. യ്ര്ത്രയുഗം പാശ്ചാത്യനാഗരികതയെ ഭരിക്കുന്നു. അമിതോ 
ല്‍പ്പാദനവും ശരിയായ വിതരണോപാധികളുടെ അഭാവവും അവസാനം 
മുതലാളിത്ത സമൂഹത്തിന്റെ അന്ത്യവിധി കുറിച്ചേക്കാം. ഞാന്‍ കാണുന്ന 
ഒരേയൊരു പരിഹാരം കൈത്തൊഴിലുകളിലേക്കുള്ള തിരിച്ചു പോക്കും 
ഫാക്ടറി അടിമത്തത്തില്‍ നിന്നുള്ള വ്യക്തിയുടെ വിമോചനവുമാണ്‌. 
ചര്‍ക്കയെ സ്വീകരിക്കുന്ന ദിനം ഇംഗ്ലണ്ടിനെയും അമേരിക്കയേയും 
പോലുള്ള മഹത്തായ രാഷ്ട്രങ്ങളുടെ ജീവിതത്തിലെ സംഭവബഹുലമായ 
ഒരു ദിനമായിരിക്കും”. 

ഇതില്‍ നിന്ന്‌ നമുക്ക്‌ ഗാന്ധിസത്തിന്റെ പ്രായോഗികാംശങ്ങളുടെ 
സുവ്യക്തവും സംക്ഷിപ്തവുമായ ഒരു വിവരണം ലഭിക്കുന്നു-ഉദാത്തത 
യില്‍ നിന്ന്‌ പരിഹാസ്യതയിലേക്ക്‌. ഉദാത്തമായത്‌, മുതലാളിത്ത സമൂഹ 
ത്തിന്റെ വഷളന്‍ ഭാതികവാദപരമായ ധാരാളിത്തത്തിൽ നിന്ന്‌ മുക്തമായ 
ജീവിതവീക്ഷണമാണ്‌; പരിഹാസ്യമായത്‌ ചര്‍ക്ക എന്ന കുത്തക ഓഷധ 
ത്തിന്റെ കുറിപ്പടിയും. ലോകത്തെ ഇന്നത്തെ സാമ്പത്തിക പ്രശ്‌നങ്ങളെക്കു 
റിച്ചും അവയുടെ പശ്ചാത്തലത്തെക്കുറിച്ചും വളരെ കുറച്ച്‌ അറിവുള്ളവര്‍ 
ക്കു പോലും, നിര്‍ദ്ദേശിക്കപ്പെട്ട ഈ പരിഹാരം പരിഹാസ്യമാണെന്നു 
കാണാന്‍ കഴിയും. 

അദ്ദേഹത്തിന്റെ മതപ്രചരണപരമായ ആവേശത്തോടെയുള്ള ഈ 
പ്രസ്താവനയും അത്രതന്നെ തീധ്രമായി അതേ അഭിമുഖത്തില്‍ നടത്തിയ 
വിശ്വാസത്തിന്റെ ഏറ്റുപറച്ചിലും പരസ്പര വിരുദ്ധമാണ്‌ എന്ന വസ്തുത 
നാം ശ്രദ്ധിക്കണം. കൃപാനിധിയായ ഒരു ദൈവത്തിലുള്ള വിശ്വാസം 
ലോകത്തെ വിമര്‍ശനാത്മക ദൃഷ്ടിയോടെ അല്ലെങ്കില്‍ അസ്വസ്ഥതയോടെ 
പോലും കാണാന്‍ മാഹാത്മാവിനെ അനുവദിക്കാന്‍ പാടില്ല. അദ്ദേഹം 
കാര്യങ്ങളെ അതേപടി എടുക്കണം എന്നുമാത്രമല്ല “അവയെല്ലാം 
പ. വാക്കുറ്റിവ്‌ 
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മെച്ചപ്പെട്ടു കൊണ്ടിരിക്കുകയാണ്‌-അതിനു വിരുദ്ധമായ തെളിവുകള്‍ നാം 
കാണുന്നുണ്ടെങ്കില്‍കൂടി” എന്നു വിശ്വസിക്കുകയും വേണം. പക്ഷേ, 
ദുരഭിമാനം പലപ്പോഴും ഈ പ്രവാചകന്റെ ഈശ്വരഭക്തിയെ പരാജയപ്പെടു 
ത്തുന്നു. ഇന്ത്യയുടെ സന്ദേശം ലോകത്താകമാനം നടപ്പാക്കാന്‍ കഴിയു 
മെന്ന്‌ അവകാശപ്പെടുകയും ദൈവപ്രചോദിതം എന്ന പേരില്‍ കാലത്തിന്റെ 
അതിരുകളെ അവഗണിക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. ഒരിക്കല്‍ അത്‌ വിശ്വാസ 
ത്തിന്റെ ഉറവിടത്തില്‍ നിന്ന്‌ വ്യതിചലിച്ചാല്‍ അതിന്റെ സവിശേഷത നഷ്ട 
പ്പെടുകയും മനുഷ്യയുക്തിയുടെ മാനദണ്ഡത്തിന്‌ വിധേയമാകു കയും 
ചെയ്യുന്നു. മഹാത്മാവിന്റെ സന്ദേശം അദ്ദേഹത്തിന്റെ വിശ്വാസത്തിന്‌ 
(പ്രകടമായും എതിരാണ്‌. മനുഷ്യന്റെ സൃഷ്ടിപരമായ കഴിവു കൊണ്ട 
ല്ലാതെ, ദൈവാനുഗ്രഹത്താല്‍ ലോകം എപ്പോഴും മെച്ചപ്പെട്ടു കൊണ്ടിരിക്കു 
കയാണെങ്കില്‍, മദ്ധ്യകാല ലോകം ആധുനിക ലോകത്തേക്കാള്‍ 
മെച്ചപ്പെട്ടതാണെന്നു കരുതാന്‍ മഹാത്മാവിന്‌ എങ്ങനെ കഴിഞ്ഞു ? 
മഹാത്മാവ്‌ പ്രകടമായി ചെയ്യുന്നതുപോലെ ഈ വീക്ഷണം മുറുകെപ്പിടി 
ക്കുന്നത്‌ അദ്ദേഹം തന്നെ ഉദ്ബോധിപ്പിച്ച വിശ്വാസ പ്രമാണങ്ങളെ 
നിഷേധിക്കലാണ്‌. ഗാന്ധിസത്തിന്റെ, വാസ്തവത്തില്‍ എല്ലാ രൂപത്തിലും 
നിറത്തിലുമുള്ള ആദ്ധ്യാത്മിക ദര്‍ശനത്തിന്റെ അടിസ്ഥാനതത്വം 
അനുസരിച്ച്‌, അതായത്‌ പ്രപഞ്ചത്തെ നിയന്ത്രിക്കുന്ന ഘടകം എന്ന നിലയി 
ലുള്ള പ്രകൃത്യാതീത ശക്തിയിലുള്ള വിശ്വാസപ്രകാരം മുതലാളിത്തം 
ദൈവേച്ഛയാല്‍ നിയോഗിതമാണ്‌. ദൈവത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തിയെ 
തിരുത്തുന്നത്‌ അനുവദനീയമല്ല. ദൈവത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തിയെ മെച്ചപ്പെടു 
ത്താനുള്ള ഭാവം ദൈവനിന്ദയാണ്‌. കൃപാനിധിയായ ദൈവത്തിലുള്ള 
വിശ്വാസം ജീവിതത്തിലെ വളരെ സുരക്ഷിതമായ വഴികാട്ടിയാണെന്ന്‌ 
ലോകത്തോടു പ്രഖ്യാപിക്കുന്ന സമയത്തുതന്നെ, ഗാന്ധി അനാദരവോടെ 
ദൈവത്തിന്റെ വിവേകത്തില്‍ കുറ്റം കാണുന്നു ! ആധുനിക നാഗരികതയെ 
ക്കുറിച്ചുള്ള അദ്ദേഹത്തിന്റെ അധിക്ഷേപവും യൂറോപ്പ്‌ നിരവധി 
നൂറ്റാണ്ടുകള്‍ പിന്നിലേക്ക്‌ പോയില്ലെങ്കില്‍ നശിക്കുമെന്ന പ്രവചനവും 
ഇതാണ്‌ സൂചിപ്പിക്കുന്നത്‌. കഴിഞ്ഞ ഇരുനൂറ്‌ വര്‍ഷകാലം യൂറോപ്പില്‍ 
സംഭവിച്ചതെല്ലാം ദൈവത്തിനു പറ്റിയ തെറ്റായിരുന്നു എന്നു പ്രസ്താവി 
ക്കുകയാണ്‌ അദ്ദേഹം. അപ്രമാദിയായ ദൈവബുദ്ധിക്കു പറ്റിയ ഖേദകര 
മായ തെറ്റിനെ തിരുത്താനാണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുറപ്പാട്‌. ആധുനിക 
ലോകത്തിന്റെ മോക്ഷത്തിലേക്കുള്ള മാര്‍ഗ്ഗം വെളിപ്പെട്ടു കിട്ടിയ 
പ്രവാചകന്‍ എന്ന നിലയില്‍ അദ്ദേഹം ദൈവദൂഷണപരമായ ഈ ജോലി 
സ്വയം ഏറ്റെടുക്കുകയും ചെയ്യുന്നു. പരിഹരിക്കാനാവാത്ത ഇത്തരം 
ആന്തരിക വൈരുദ്ധ്യങ്ങളാല്‍ ദൂഷിതമായ ഒരു സന്ദേശം ഗാരവമായ ഒരു 
പരിഗണന അര്‍ഹിക്കുന്നില്ല. 


(തുടരും) 
വിവര്‍ത്തനം : എം.വി.ഹരിദാസന്‍ 
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൭. ഫാഥാറിവ്‌ 


ഓര്‍മ്മ-ആത്മകഥ 


സഥാന്തരകാത്രകള്‍ശ 


എം. സുകുമാരന്‍ /മനോജ്‌ 


? മിക്ക മനുഷ്യരും മരണബോധം ഇല്ലാത്തവരാണ്‌. ഇത്തര 
ക്കാരില്‍ സ്ര്രീകളുടെ എണ്ണം കൂടുതലാണ്‌. തന്റേയും (പ്രിയപ്പെട്ടവരു 
ടേയും മരണത്തെക്കുറിച്ച്‌ ആരും ചിന്തിക്കുന്നില്ല. എല്ലാവരും 
എക്കാലത്തും ജീവിക്കുമെന്ന പ്രത്യാശയിലാണ്‌. മരണബോധം നന്മ 
നിറഞ്ഞ സമീപനമാണ്‌. മരണഭീതി സ്വാര്‍ത്ഥതയുടെ ഭയാനകരൂപമാണ്‌. 
അതിരു കടക്കുമ്പോള്‍ എന്തും അപകടകരമാണ്‌. 

പ്രണയം നന്മയെ കാണുന്നു. ദാമ്പത്യം തിന്മകളെ കാണുന്നു. 
ഇത്‌ സ്ത്രീയ്ക്കും പുരുഷനും ഒരു പോലെ ബാധകമാണ്‌. എന്റെ വസ്ത്ര 
ധാരണത്തേയും ജീവിതരീതിയേയും ത്യാഗത്തിന്റെ മഹത്വമായി പ്രണയിനി 
കണ്ടു. അന്നവള്‍ക്ക്‌ എന്റെ ചിന്തകള്‍ അസാധാരണവും മൌലികവുമായി 
രുന്നു. മദ്ൃപാനിയല്ലാത്ത ഞാന്‍ നന്മയുടെ സ്നേഹത്തിന്റെ ആള്‍രൂപ 
മാണ്‌. ആള്‍ക്കൂട്ടത്തിന്റെ ഭാഗമായിത്തീരാനാണ്‌, മുഖ്യധാരയുടെ 
വക്താവാകാ നാണ്‌ ഭാര്യ ഇപ്പോള്‍ ആവശ്യപ്പെടുന്നത്‌. കാര്യം നേടാന്‍ 
എന്തു മാര്‍ഗ്ഗവും സ്വീകരിക്കണം. മദ്യപാനംകൊണ്ട്‌ ഗുണമുണ്ടെങ്കില്‍ 
അതുമാകാം. നിശ്ചയദാര്‍ഡ്യം അനാവശ്യമായ ജീവിതബോധമാണ്‌. 
അതുകൊണ്ട്‌ അവസരംപോല നീങ്ങണം. പണവും പ്രശസ്തിയും ലഭിക്കു 
മെങ്കില്‍ സിനിമയിലെ പിന്നാമ്പുറവുമായി പൊരുത്തപ്പെട്ടുപോകണം. 
ഒന്നും അമിതമാകരുത്‌. പേരുദോഷവും നാണക്കേടും വരുത്തരുതെന്നു 
മാത്രം. 

സാത്വികന്റെ ജന്മം ദുരിതമയമാകുക സ്വാഭാവികമാണല്ലോ. വിട്ടു 
വീഴ്ച വീഴ്ചതന്നെയാണ്‌. നീണ്ട ദാമ്പത്യം പ്രണയത്തേയും ദാമ്പത്യ 
ത്തേയും സംബന്ധിച്ച എന്തു തിരിച്ചറിവാണ്‌ താങ്കള്‍ക്ക്‌ നല്കിയത്‌ ? 

പൊതുവെ പറഞ്ഞാല്‍ പ്രണയം സാമുഹ്യബാഹ്യമായ വ്യക്തി 
നിഷ്ഠമായ ക്രിയയാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ പ്രണയം പരിസരബോധമില്ലാത്ത 
അവസ്ഥയാണ്‌ സൃഷ്ടിക്കുക. പ്രണയിക്കുന്ന ഓരോ വ്യക്തിയും പ്രണയ 
ത്തില്‍ തന്നെ ഇല്ലാതാകുന്നു, അവരുടെ സ്വത്വം പ്രണയം മാത്രമാകുന്നു. 
ഇതിനു കാരണം പ്രണയം പ്രകൃതിദത്തമാണ്‌ എന്നതാണ്‌. പ്രണയിക്കു 
മ്പോള്‍ നഷ്ടപ്പെടുന്നതാണ്‌ വ്യക്തിത്വം, സ്വത്വം എന്നിവ. 

ദാമ്പത്യം സാമൂഹൃഘടന, സംസ്‌കാരം സൃഷ്ടിച്ച ആചാരമാണ്‌. 
ദാമ്പത്യത്തിന്‌ ഒരുപാട്‌ പരിമിതികള്‍ ഉണ്ട്‌. ദമ്പതികള്‍ പലപ്പോഴും മറ്റു 
ഒളവരെ 'ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്താന്‍” വേണ്ടിയാണ്‌ ജീവിക്കുന്നത്‌. പ്രണയം 
വാക്കുകള്‍ക്ക്‌ അതീതമായ, ജീവിതബോധമില്ലാത്ത വ്യവഹാരമാണ്‌, 
ദാമ്പത്യം വാക്കുകള്‍ക്കും ചട്ടക്കുടുകള്‍ക്കും ഉള്ളിലാണ്‌ നിലനില്ക്കു 
ന്നത്‌. പ്രണയത്തിന്‌ കണ്ണും കാതും പ്രായവുമില്ലെന്ന്‌-ചുരുക്കി പറഞ്ഞാല്‍ 
പരിസരബോധമില്ലെന്ന്‌ - പറയാറുണ്ട്‌. അത്‌ സത്യം തന്നെയാണ്‌. 
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പ്രണയവും ദാമ്പത്യവുമാണ്‌ മനുഷ്യജീവിതത്തെ വിശിഷ്ടമാക്കു 
ന്നത്‌. പ്രണയിക്കുന്നവര്‍ ഭൂമിയിലെ ആദ്യത്തെ കാമുകനും കാമുകിയു 
മാണ്‌. അതാണ്‌ പ്രണയത്തിന്റെ വിശിഷ്ടത. പ്രണയം കപടവുമല്ല ഭാതിക 
വുമല്ല. പ്രണയിക്കാത്ത യവ്വനം കാലവര്‍ഷം അറിയാത്ത മരുഭൂമിയാണ്‌. 
അനേകം അനുഭവങ്ങളില്‍ കൂടെയാണ്‌ ജീവിതം കടന്നുപോകേണ്ടത്‌. 
പ്രാഥമികമായ വികാരങ്ങളെ നിരസിക്കരുത്. അത്‌ പ്രകൃതിവിരുദ്ധമാണ്‌. 
നിരാസങ്ങള്‍ വ്ൃയക്തിത്വത്തിന്റെ സ്വാഭാവികതയെ വികൃതമാക്കും. 

ഓരോ വൃക്തിയുടേയും ഭീകരമായ അവസ്ഥ ഏകാന്തതയാണ്‌. 
മിക്കവര്‍ക്കും ഏകാന്തത ഭീകരാനുഭവമാണ്‌. സങ്കീര്‍ണ്ണമായ ഭൂതകാല 
മുള്ളവര്‍ക്ക്‌ ഏകാന്തത അസഹീയമാണ്‌. ഏകാന്തതയെ നേരിടാന്‍ മറ്റൊ 
രാള്‍ അത്യാവശ്യമാണ്‌. അതിനുള്ള ഉപാധിയാണ്‌ ദാമ്പത്യം. പരസ്പരം 
ആക്രോശിക്കുമ്പോഴും ദമ്പതികള്‍ ഏകാന്തത എന്ന പൊതുശത്രുവിനോട്‌ 
പൊരുതുന്നു. ഏകാന്തതയോട്‌ സാമുഹ്യാവസ്ഥയില്‍ ഏറ്റുമുട്ടുമ്പോഴാണ്‌ 
മഹാന്മാര്‍ ഉണ്ടാകുന്നത്‌. സാധാരണക്കാര്‍ ഏകാന്തതയെ മറികടക്കാന്‍ 
ദാമ്പത്യത്തെ സ്വീകരിക്കുന്നു. മറ്റു ചിലര്‍ ഏകാന്തതയെ അകറ്റാന്‍ ലഹരി 
ഉപയോഗിക്കുന്നു. ചിലര്‍ മദ്യപിക്കുന്നു പൊതുവായി എല്ലാവര്‍ക്കും 
ഏകാന്തത സങ്കീര്‍ണ്ണ പ്രശ്നമാണ്‌. 

? അസാധാരണമായ ജോലി വാഗ്ദാനവും എനിക്ക്‌ ഉണ്ടായിട്ടുണ്ട്‌. 
“സത്ൃവാഗ്വീശ്വരന്‍' വായിച്ച്‌ ആവേശഭരിതനായ സുഹൃത്ത്‌ 
ആത്മീയാചാര്യനാകാനുള്ള അവസരം ഒരുക്കി. കാറും ഭൂമിയും മറ്റു 
സുഖസൌകര്യങ്ങളും ലഭിക്കും. എല്ലാം (്രസ്റ്റിന്റെ കീഴില്‍. ഞാന്‍ 
ആഴ്ചതോറും ഇരുപത്‌ മിനിറ്റ്‌ പ്രഭാഷണം നടത്തണം. പൊതുജീവിതം 
അരുത്‌. നോവല്‍ .എഴുതരുത്. ലേഖനങ്ങള്‍ എഴുതാം. കീഴാളന്ന്‌ 
ആത്മീയാചാര്യന്‍ ഇല്ലെന്നും കീഴാളന്റെ ആത്മീയാചാര്യ സ്ഥാനം 
വഹിക്കണമെന്നും അവര്‍ പറഞ്ഞു. അവര്‍ മാര്‍ക്കറ്റിംഗ്‌ നടത്തും. 
ആറുമാസം കാലാവധി തന്നെങ്കിലും ഞാന്‍ ആത്മീയാചാര്യ സ്ഥാനം 
നിരസിച്ചു. സാധാരണ മനുഷ്യനായിപ്രത്യേക അവകാശങ്ങളില്ലാതെ 
ജീവിക്കാനാണ്‌ ഞാന്‍ ഇഷ്ടപ്പെടുന്നത്‌. 

താങ്കള്‍ പ്രസ്സുമായി ബന്ധപ്പെട്ട്‌ (്രവര്‍ത്തിച്ചിരുന്നുവല്ലോ. 
അതിന്റെ അവസാനം എങ്ങനെ? പിന്നീട്‌ എന്തുജോലി ചെയ്തു? 

സോഷ്യല്‍ സയിന്റിസ്റ്റില്‍ നിന്ന്‌ ഇറങ്ങിയതിനുശേഷമാണ്‌ ഞാന്‍ 
നമ്പ്യാരുടെ നവചേതന പ്രസ്സുമായി ബന്ധപ്പെടുന്നത്‌. നമ്പ്യാര്‍ 
എന്നോടൊപ്പം ഏ.ജീസില്‍ നിന്ന്‌ പിരിച്ചുവിടപ്പെട്ട ആളാണ്‌. സ്വാത്വിക 
നായ മനുഷ്യന്‍. അകം നിറയെ രോഷാഗ്നിയാണ്‌. അനീതികളോട്‌ 
നിതാന്തയുദ്ധം ചെയ്യുന്ന പ്രകൃതം. എവിടെയും വിട്ടുവീഴ്ചയില്ല. നന്മ 
നിറഞ്ഞ ശരിയില്‍ മരണം വരെ ഉറച്ചുനില്‍കും. എന്റെ പ്രതിസന്ധിഘട്ട 
ങ്ങളിലെ, പ്രത്യകിച്ച്‌ വിവാഹത്തിന്റെ ആദ്യനാളുകളിലെ, രക്ഷകനായി 
രുന്നു നമ്പ്യാര്‍. 

നവചേതനയില്‍ പ്രുഫ്‌ റീഡറായിരുന്നു ഞാന്‍. എന്റെ സയകര്യം 
അനുസരിച്ച്‌ പണിചെയ്യാം. സമയനിഷ്ഠയൊന്നുമില്ല. രണ്ടുമൂന്നു 
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പുസ്തകങ്ങള്‍ നവചേതന സ്വന്തമായി പ്രസിദ്ധീകരിച്ചു. മേരിടെയ്ലറുടെ 
“ഇന്ത്യന്‍ തടവറയില്‍ അഞ്ചുവര്‍ഷങ്ങള്‍” ഭരണകൂടത്തെ പ്രകോപിച്ച 
രചനയാണ്‌. അതിന്റെ വിവര്‍ത്തനത്തിന്‌ മേല്‍നോട്ടം വഹിക്കാനും 
എനിക്ക്‌ കഴിഞ്ഞു. മലയാള വിവര്‍ത്തനത്തിന്റെ പലപതിപ്പുകള്‍ ഇറങ്ങി. 

നവചേതനയില്‍ പത്ത്‌ വര്‍ഷത്തോളം പണിയെടുത്തു. ഓഫ്‌സെറ്റ്‌ 
പ്രസ്സുകള്‍ വന്നതോടെ നവചേതന നഷ്ടത്തിലായി. തൊഴിലാളികളെ 
ആനുകൂല്യങ്ങള്‍ നല്‍കി പിരിച്ചുവിട്ടു. തൊഴിലാളി അല്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ 
ഞാന്‍ വെറും കയ്യുമായി ഇറങ്ങി നടന്നു. അത്‌ ദാരുണമായ മറ്റൊരു 
കഥയുടെ തുടര്‍ച്ച. 

പിന്നീട്‌ ഞാന്‍ നമ്പ്യാരെ കാണുന്നത്‌ ടി.ബി. സാനിറ്റോറിയത്തില്‍ 
വെച്ചാണ്‌. മരണം ജീവിതത്തിന്റെ മുകളില്‍ ആധിപത്യം നേടിയ അവസ്ഥ. 
നമ്പ്യാരുടെ രോഷാഗ്നി കാലത്തിന്റെ മുമ്പില്‍ കീഴടങ്ങി. മെലിഞ്ഞ 
മനുഷ്യന്‍, തീരെ ചെറുതായി. മിതഭാഷിയായ നമ്പ്യാര്‍ മരണത്തിന്റെ 
മൌനഭാഷണത്തിന്‌ കീഴടങ്ങി. “ 

പിന്നീടും ചില ചെറുപ്രസാധകരുടെ പുസ്തകങ്ങളുടെ പ്രൂഫു 
കള്‍ നോക്കിയിട്ടുണ്ട്‌. എങ്കിലും എഴുത്താണ്‌ പ്രധാനവരുമാനകേന്ദ്രം. 
എഴുത്തിന്റെ അനുബന്ധമായുള്ള വരുമാനവുമുണ്ട്‌. എന്റെ സാമ്പത്തിക 
പ്രതിസന്ധികളെ ഏ.ജീസ്‌ ഓഫീസിലെ പഴയ സുഹൃത്തുക്കളാണ്‌ 
ഇപ്പോഴും പരിഹരിക്കുന്നത്‌. അവര്‍ പല വഴികള്‍ കണ്ടെത്തി ഇപ്പോഴും 
എന്നെ സഹായിക്കുന്നു. കുടുംബമാകുമ്പോള്‍ ഒരുപാട്‌ അത്യാവശ്യ 
ചെലവുകള്‍ ഉണ്ട്‌. മരണം, രോഗം, വിവാഹം മുതലായവ. അപ്പോഴെല്ലാം 
ഏ.ജി.സിലെ സുഹൃത്തുക്കള്‍ സഹായവുമായി എന്നെ സമീപിക്കും. 
ഞാന്‍ ആവശ്യപ്പെട്ടില്ലെങ്കിലും അവര്‍ എന്നെ സഹായിക്കും. പുസ്തക 
ങ്ങളുടെ പുനഃപ്രകാശനം, വിറ്റഴിക്കല്‍ എല്ലാം അവരുടെ സന്മനസ്സിന്റെ 
മാര്‍ഗ്ഗങ്ങള്‍. 

ആത്മീയ ആചാര്യനാകാനല്ല ചെറുകിട പ്രസാധകനാകാനാണ്‌ 
ഞാന്‍ ആഗ്രഹിച്ചത്‌. വര്‍ഷങ്ങള്‍ നീളുന്ന നോവലെഴുത്ത്‌ എന്നെ മറ്റെല്ലാ 
പ്രവര്‍ത്തനങ്ങളില്‍ നിന്നും പിന്തിരിപ്പിച്ചു. ഞാന്‍ നോവല്‍ എഴുതകയല്ല, 
മരണത്തെ അതിജീവിക്കാന്‍ സര്‍ഗ്ലാത്മകമായി പ്രവര്‍ത്തിക്കുകയാണ്‌. 
അതുകെണ്ട്‌ മറ്റെല്ലാ പ്രവര്‍ത്തികളും എനിക്ക്‌ അപ്രസക്തം. അത്‌ ആര്‍ക്കും 
ചെയ്യാവുന്ന ജോലികളാണ്‌. സ്വത്വബോധമുള്ള എഴുത്ത്‌ എനിക്കുമാത്രം 
അവകാശപ്പെട്ടതാണ്‌. 

ചിറ്റൂരിലെ സുഹൃത്തിനുവേണ്ടി നവധാരയില്‍ നിന്ന്‌ പുസ്തകം 
വാങ്ങിച്ച്‌ പ്രസിദ്ധീകരണത്തിന്‌ തയ്യാറായി. കടബാദ്ധ്യതമിച്ചം. അയാള്‍ 
വഴിമാറി ചവിട്ടി. പിന്നീട്‌ പട്ടാമ്പിയിലെ വക്കീല്‍ പ്രസാധകനായി എത്തി. 
പലരുടേയും രചനകളാണ്‌. അവര്‍ക്ക്‌ റോയല്‍റ്റി നല്‍കണം. സ്ഥാപന 
ത്തിലെ എന്റെ സ്ഥാനവും പ്രശ്നമായി. ഞാന്‍ സേവനം ചെയ്യണം. 
റോയല്‍റ്റി തരപ്പെട്ടാല്‍ കൊടുക്കും. അതോടെ പ്രസാധക സംരംഭം 
അവസാനിച്ചു. പിന്നീട്‌ ആലപ്പുഴയിലെ സുഹൃത്തുമായി ചേര്‍ന്ന്‌ മറ്റൊരു 
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സംരംഭം. പ്രസ്സ്‌ ഉടമയാണ്‌. പേപ്പറിനും മറ്റുമുള്ള തുക ഞാന്‍ നല്‍കണം. 
ചട്ട അച്ചടിക്കേണ്ടത്‌ അയാളാണ്‌. അയാളതു ചെയ്തില്ല. അവസാനം 
അച്ചടിച്ചവ മറ്റൊരാള്‍ക്ക്‌ കൈമാറി ബാദ്ധ്യത തീര്‍ത്തു. 

(പസാധക താല്‍പര്യങ്ങള്‍ ഇല്ലെങ്കിലും മറ്റു പ്രസാധകര്‍ നല്‍കിയ 
അനുഭവങ്ങള്‍ ഉണ്ടാവുമല്ലോ. അവ എന്തെല്ലാമാണ്‌? 

ഇല്ലാതാകുമ്പോഴാണ്‌ ഉണ്ടായിരുന്നതിനെ കുറിച്ച്‌ ബോദ്ധ്യമുണ്ടാ 
കുക. സാഹിത്യ പ്രവര്‍ത്തക സഹകരണ സംഘത്തിന്റെ പ്രസക്തി 
ഇപ്പോള്‍ കൂടുതല്‍ വര്‍ദ്ധിച്ചിരിക്കുന്നു. സംഘം ആരംഭിക്കുന്ന കാലഘട്ട 
ത്തിലെ പ്രസിദ്ധീകരണ പരിസരത്തിലേക്ക്‌ തന്നെ നമ്മള്‍ മടങ്ങിപ്പോയിരി 
ക്കുന്നു. പ്രസാധകര്‍ എപ്പോഴും ചൂഷണം ചെയ്യുക എഴുത്തുകാരനെയാണ്‌. 
കരാറിന്റെ ഇരട്ടി പുസ്തകങ്ങള്‍ അച്ചടിക്കുക, റോയല്‍റ്റി നല്‍കാതിരി 
ക്കുക, ഇതാണ്‌ പ്രസാധക തന്ത്രങ്ങള്‍. 

ആദ്യത്തെ അനുഭവം ദേശാഭിമാനി ബുക്ക്‌ ഹൌസില്‍ നിന്നാണ്‌ 
ഉണ്ടാകുന്നത്‌. 'ചരിത്രഗാഥ'യുടെ കോപ്പികള്‍ അവര്‍ നശിപ്പിച്ചു. “ശുദ്ധ 
വായു' സാഹിത്യ പ്രവര്‍ത്തക സഹകരണ സംഘമാണ്‌ പ്രസിദ്ധീകരിക്കു 
ന്നത്‌. കവര്‍ ചിത്രം അയച്ചുതന്ന അവര്‍ മാറ്റര്‍ നഷ്ടപ്പെട്ടെന്ന്‌ എഴുതി. 
കലാകൌഈമുദിയിലെ കഥ വീണ്ടും അയച്ചുകൊടുക്കേണ്ടി വന്നു. റോയല്‍റ്റി 
പലപ്പോഴും ശരിയായി കിട്ടിയില്ല. അവസാനം പുസ്കങ്ങള്‍ വാങ്ങിച്ച്‌ 
എന്‍.ബി.എസിലെ കണക്കു തീര്‍ത്തു. ദേദപ്പെട്ട സമീപനമാണ്‌ ഡി. സി. 
എന്നോടുപുലര്‍ത്തിയത്‌. ചെറുകിട പ്രസാധകനായ തൃശൂരിലെ വസന്തന്‍ 
(പുസ്തക പ്രസിദ്ധീകരണം) മുന്‍കൂര്‍ പണം തന്ന്‌ “ചരിത്രഗാഥ” വീണ്ടും 
അച്ചടിച്ചു. 

കോഴിക്കോട്ടെ "ഹരിതം" ബുക്ക്സാണ്‌ എന്നോട്‌ നിര്‍ദ്ദയമായ 
ക്രൂരത കാണിച്ചത്‌. സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ പ്രസിദ്ധീകരിക്കാന്‍ യാഥാര്‍ത്ഥ്യ 
ത്തില്‍ ഞാനാണ്‌ യോഗ്യന്‍ എന്നുപറഞ്ഞാണ്‌ പ്രതാപന്‍ തായാട്ട്‌ എന്നെ 
സമീപിച്ചത്‌. നിരന്തരം എഴുതുന്നവരാണ്‌ സമ്പൂര്‍ണ്ണ കൃതികള്‍ പ്രസിദ്ധീ 
കരിക്കുന്നത്‌. ഞാന്‍ എഴുത്ത്‌ നിര്‍ത്തിയവനാണല്ലലോ! ഒറ്റ വാല്യത്തില്‍ 
കഥകള്‍ അച്ചടിക്കാന്‍ “ഹരിതം” അനുവാദം വാങ്ങിച്ചു. ചെറുപുസ്തക 
ങ്ങളായി അവര്‍ കഥകള്‍ ഇറക്കി. വില്‍പന കഴിഞ്ഞെങ്കിലും അവര്‍ 
എനിക്ക്‌ റോയല്‍റ്റി തന്നില്ല. അവസാനം കേസുകൊടുക്കേണ്ടി വന്നു. 

മിക്ക പ്രസാധകരുടെയും അച്ചടിച്ച കോപ്പികളും കണക്കു 
തീര്‍ക്കലുകളും രണ്ടുവഴിക്കു തന്നെയാണ്‌. പിന്നെ ഒരാശ്വാസം മാതം. 
മറ്റുപലരേയും പോലെ പുസ്തകം പ്രസിദ്ധീകരിക്കാന്‍ ഞാന്‍ പണം 
മുടക്കുന്നില്ല. പ്രസിദ്ധീകരണ ചെലവു കളെല്ലാം പ്രസാധകന്മാരുടെതാണ്‌. 
സ്വയം പ്രസിദ്ധീകരിക്കുമ്പോള്‍ മുടക്കുമുതലും റോയറ്റിയും ഒന്നിച്ച്‌ നഷ്ട 
മാകും. സാംസ്‌കാരിക രംഗത്താണ്‌ ഏറ്റവും കൂടുതല്‍ വഞ്ചന ഉള്ളത്‌. 
പ്രസാധകരെ വെറുപ്പിക്കാന്‍ ആരും തയ്യാറല്ല. അതുകൊണ്ട്‌ മിക്കവരും 
സതൃത്തെ മറച്ചുവെയ്ക്കുന്നു. 

₹ മരണം ജീവിച്ചിരിക്കുമ്പോഴും സംഭവിക്കാറുണ്ട്‌. ജീവിച്ചിരി 


൭. വാറ്റി 


ക്കുന്ന എന്റെ മനസ്സില്‍ അമ്മ മരിച്ചിരിക്കുന്നു. അമ്മയെ കാണാനുള്ള 
യാധ്രകള്‍ അവസാനിച്ചു. അമ്മയെ ഓര്‍ക്കാന്‍ പോലും ഞാന്‍ ഇഷ്ട 
പ്പേട്ടില്ല. അത്തരം ഓര്‍മ്മകള്‍ ദുരന്താനുഭവങ്ങളായി. എന്റെ മനസ്സിനെ 
വേട്ടയാടി. അധികാരത്തിന്റേയും പണത്തിന്റെയും മുമ്പില്‍ മനുഷ്യ ബന്ധ 
ങ്ങള്‍ അപ്രസക്തമാണ്‌. ചവിട്ടാന്‍ ഓങ്ങിയ കാലുകളെ തലോടുമ്പോള്‍ 
ശത്രുത താല്‍ക്കാലികമായി അവസാനിക്കും. അവസരം ഉണ്ടാകുമ്പോള്‍ 
ശ്ര്രുവിനെ മലര്‍ത്തി അടിക്കാം. 

ജീവിതം കണക്കുകൂട്ടലുകളല്ലെന്ന്‌ ബോദ്ധ്യമുള്ള എനിക്ക്‌ 
മരണത്തെയാണ്‌ നേരിടേണ്ടത്‌. കാലത്തിന്റെ അതീത ശക്തിയെയാണ്‌ 
മറികടക്കേണ്ടത്‌. കാട്ടിക്കൂട്ടലും കരുതികൂട്ടലുമല്ല വന്നു കൂടുന്നതാണ്‌ 
ജീവിതം. കണ്ടറിവിനും കൊണ്ടറിവിനും കേട്ടറിവിനും അപ്പുറത്തുള്ളതാണ്‌ 
തിരിച്ചറിവ്‌. തിരിച്ചറിയുന്നവര്‍ എല്ലാം നശിപ്പിക്കുന്ന ജഡകാലത്തില്‍ നിന്ന്‌ 
അനശ്വരമായ ജൈവകാലത്തിലേക്കാണ്‌ പ്രവേശിക്കേണ്ടത്‌. 

ഇത്തരം ദൃഷ്ടിപഥമുള്ള ഞാന്‍ കീഴടങ്ങാതെ നിഷേധമാര്‍ഗ്ഗ 
ത്തെ സ്വീകരിക്കുക സ്വാഭാവികമാണല്ലോ. 

ഒരു വേനല്‍ അവധിക്ക്‌ ഉച്ചരഇണുകഴിഞ്ഞ്‌ ഞാന്‍ വായിച്ചു 
കൊണ്ടിരുന്നു. പടിയ്ക്കല്‍ വന്നു നിന്ന കാറില്‍നിന്ന്‌ നല്ലേപ്പിള്ളിയിലെ 
പെങ്ങളുടെ ഭര്‍ത്താവ്‌ ഇറങ്ങിയപ്പോള്‍ അമ്മ മരിച്ചെന്നും ഉടനെ പുറ 
പ്പെടണമെന്നും ഞാന്‍ ഭാര്യയോട്‌ പറഞ്ഞു. അവള്‍ അമ്പരപ്പോടെ എന്റെ 
മുഖത്തേയ്ക്ക്‌ നോക്കി. കാറില്‍ ഇരിക്കുമ്പോള്‍ അളിയന്‍ സംഭവങ്ങളെ 
വിവരിച്ചുകൊണ്ടിരുന്നു. ഞാന്‍ വികാരങ്ങളില്ലാത്ത കേള്‍വിക്കാരനായി. 
എന്റെ ജുബ്ബകീശയില്‍ ആറായിരം രൂപയുണ്ട്‌. അത്‌ മറ്റൊരാവശ്യത്തിന്‌ 
ഭാര്യ പി.എഫില്‍ നിന്ന്‌ എടുത്തതാണെങ്കിലും മരണത്തിന്റെ മുന്നില്‍ 
മറ്റെല്ലാം അപ്രസക്തമാണ്‌. 

ഇപ്പോള്‍ ഗള്‍ഫ്‌ പണത്തിന്റെ വേലിയേറ്റം ചിറ്റൂരിലെ വീട്ടിലില്ല. 
കുവൈത്ത്‌ യുദ്ധം ഏട്ടനേയും അളിയനേയും സാമ്പത്തികമായി 
തകര്‍ത്തു. ഏട്ടന്‍ ചില്ലറ സാധനങ്ങളുമായി കുവൈത്തില്‍ നിന്നും തിരിച്ചു 
വന്നു. മുത്തപെങ്ങള്‍ക്ക്‌ വീട്‌ കെട്ടികൊടുത്ത വകയില്‍ സമ്പാദിച്ച പണം 
പലിശക്കുകൊടുത്തു. മദൃപാനം മുറമുടങ്ങാതെ നടന്നു. കുവൈത്തില്‍ 
നിന്ന്‌ അളിയന്‍ വന്നപ്പോള്‍ പ്രശ്‌നം രൂക്ഷമായി. വരുമാനമില്ല ചെലവുകള്‍ 
മാത്രം. അളിയന്‍ അമ്മയെയും ഏട്ടനെയും വീട്ടില്‍ നിന്ന്‌ പുറത്താക്കി. 
അവര്‍ നല്ലേപ്പിള്ളിയിലെ പെങ്ങളുടെ വീട്ടില്‍ താമസം ആരംഭിച്ചു. അവിടെ 
വെച്ചാണ്‌ അമ്മ ഹൃദയം സ്തംഭിച്ചു മരിക്കുന്നത്‌. 

അമ്മയുടെ ശവം കണ്ടുനിന്നപ്പോള്‍ പകഅടങ്ങിയ ആശ്വാസ 
മാണ്‌ തോന്നിയത്‌. ഭര്‍ത്താവിന്റെ വീട്ടിലേക്ക്‌, പയ്യോളിയിലേക്കുപോയ 
പെങ്ങളേയും കാത്ത്‌ എല്ലാവരും ഇരുന്നു. സന്ധ്യയോടെ അവര്‍ എത്തി. 

രാവിലെയാണ്‌ ശവസംസ്കാരം നടത്താന്‍ നിശ്ചിയിച്ചത്‌. ഏട്ടനും 
ബന്ധുക്കളും ചെലവുകണക്കുകളെക്കുട്ടുന്നു. ഏട്ടന്‍ എന്നെ വിളിച്ച്‌ 
ആണുങ്ങളാണ്‌ ചെലവുകള്‍ വഹിക്കേണ്ടതെന്നും ഞാന്‍ ചെലവിന്റെ 
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പാതി സാംഖ്യ തരണമെന്നും പറഞ്ഞു. കീശയില്‍ ആവശ്യത്തിന്‌ 
പണമുണ്ടെന്നു പറഞ്ഞ ഞാന്‍ ഒരു പൈസപോലും അമ്മയുടെ 
ശവസംസ്‌ക്കാരത്തിന്‌ ചെലവഴിക്കാന്‍ തയ്യാറായില്ല. എന്റെ മനസ്സില്‍ അമ്മ 
എന്നേ മരിച്ചുകഴിഞ്ഞു. പണമില്ലെങ്കില്‍ പഞ്ചായത്ത്‌ മറവുചെയ്യുമെന്നും 
ഞാന്‍ കൂട്ടിച്ചേര്‍ത്തു. 

അതോടെ പരിസരം പ്രക്ഷുബ്ധമായി. ഗള്‍ഫിന്റെ അഹങ്കാരം 
ദാരിദ്രത്തിന്റെ ദയനീയതയില്‍ അവസാനിച്ചു. 

ശവത്തിനെ വിറകുകൊണ്ടു മുടുമ്പോഴും അമ്മയുടെ ശരീരത്തില്‍ 
തീയാളി പടരുമ്പോഴും എന്റെ ജന്മശാപം കത്തിതീരുന്നതിനെ കണ്ട്‌ 
ആശ്വസിച്ചു. അന്നു ഞാന്‍ കൊല്ലങ്കോട്ടെക്ക്‌ മടങ്ങി. അധികാരവും 
പണവും മാതൃത്വത്തെ മറികടക്കുന്ന മഹത്വങ്ങളാണ്‌. മനഃക്നേശത്തോടെ 
അമ്മയെ കാണാന്‍ എത്തുമ്പോള്‍, മനസ്സിലെ ഭാരം ഇറക്കിവെയ്ക്കാൻ 
ശ്രമിക്കുമ്പോള്‍ “നിന്റെ കഷ്ടപ്പാടുകളൊന്നും എനിക്കു കേള്‍ക്കേണ്ടെ 
ന്നാണ്‌” അമ്മ പറയുക. അമ്മ എനിക്ക്‌ ആശ്വാസമല്ല, ജന്മശാപമാണ്‌. 

താങ്കള്‍ അമ്മയുടെ മരണത്തെ എങ്ങനെയാണ്‌ നേരിട്ടത്‌ ? സാമ്പ 
ത്തിക പ്രശ്നങ്ങളെ എങ്ങനെ അഭിമുഖീകരിച്ചു? 

മരണം ജീവിതത്തിന്റെ പൂര്‍ണ്ണ വിരാമമാണെങ്കിലും വേണ്ടപ്പെട്ട 
വരുടെ മരണത്തെ സ്വീകരിക്കാന്‍ ആരും തയ്യാറല്ല. അമ്മ എന്റെ ശക്തിയും 
ആശ്വാസവുമായിരുന്നു. പ്രക്ഷുബ്ധമായ മനസ്സോടെ അമ്മയെ സമീപി 
ച്ചാല്‍ പ്രശ്നങ്ങളെ ലാഘവത്തോടെ നേരിടാനുള്ള ശക്തിയാണ്‌ അവര്‍ 
എനിക്ക്‌ നല്‍കിയിട്ടുള്ളത്‌ അമ്മ ജീവിതത്തോട്‌ അടിയറവു പറഞ്ഞിട്ടില്ല. 
ധീരമായാണ്‌ അവര്‍ ഏതുവിപത്തുകളേയും നേരിട്ടത്‌. 

മരണത്തിന്റെ അതിസങ്കീര്‍ണ്ണ മുഹൂര്‍ത്തങ്ങളില്‍ “തന്നെ 
പ്രകൃതിയുടെ അപാരമായ ശക്തിയേയും എനിക്ക്‌ തിരിച്ചറിയാന്‍ കഴി 
ഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. വികാരത്തിന്റെ പാരമ്യാവസ്ഥയാണ്‌ വേണ്ടപ്പെട്ടവരുടെ 
വിയോഗം. വികാരത്തിന്റെ പാരമ്യത്തില്‍ പ്രകൃതി വികാരശൂന്ൃയതയാണ്‌ 
സൃഷ്ടിക്കുക. ഭാവരഹിതമായ നിസ്സംഗത. വിശപ്പും ദാഹവുമില്ല. ഉറക്കവും 
പോലും പ്രശ്‌നമല്ല. പിന്നീട്‌ ശവസംസ്കാരത്തിനു ശേഷമാണ്‌ പരിസര 
ബോധത്തിലേക്ക്‌ വൈകാരികവസ്ഥയിലേക്ക്‌ ഏതൊരാള്‍ക്കും എത്തി 
ച്ചേരാന്‍ കഴിയുക. അതോടെ വിശപ്പും ദാഹവും മറ്റും അയാളെ കീഴട 
ക്കുന്നു. ഹൃദയത്തിന്റെ സമതാളം നിലനിര്‍ത്താനുള്ള പ്രകൃതിയുടെ 
പാടവമാണ്‌ വികാരത്തിന്റെ പാരമൃത്തിലെ വികാരശുന്യത. 

അമ്മയുടെ മരണാന്തര അടിയന്തരങ്ങള്‍ ഞങ്ങള്‍ നടത്തിയില്ല. 
അച്ഛന്‍ തന്റെ മരണത്തിനു മുമ്പുതന്നെ എല്ലാ കര്‍മ്മങ്ങള്‍ക്കും 
തീര്‍പ്പുകല്‍പ്പിച്ചിരുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ അനാവശ്യമായ മതപരമായ ചടങ്ങു 
കള്‍ ഒഴിവാക്കി. 

അമ്മ ഇന്നും നികത്താനാവാത്ത നഷ്ടമായി ഞാന്‍ അനുഭവി 
ക്കുന്നു. “അമ്മ' ആ വാക്കിന്റെ പൂര്‍ണ്ണമായ അര്‍ത്ഥത്തില്‍ തന്നെ ഇപ്പോഴും 
എന്റെ മുമ്പിലുണ്ട്‌. തളര്‍ന്നവനെ താങ്ങിനിര്‍ത്താനാണ്‌ അമ്മ ആഗ്രഹിച്ചത്‌. 


വ്ഠാമ്ടറ്റിവ്‌ 


പണത്തേയും അധികാരത്തേയും അവര്‍ ബന്ധങ്ങളുടെ മുകളില്‍ 
സ്ഥാപിച്ചില്ല. അവര്‍ക്ക്‌ മക്കള്‍ മക്കള്‍ മാത്രമായിരുന്നു; മറ്റൊന്നുമല്ല. 

? ബന്ധങ്ങളെ തകര്‍ത്തതിനെക്കുറിച്ചു പറഞ്ഞ്‌ ഭാര്യ എന്നോട്‌ 
പലപ്പോഴും പരാതിപ്പെടാറുണ്ട്‌. എന്തിനും ബന്ധുബലം വേണമെന്നാണ്‌ 
അവള്‍ പറയുന്നത്‌. അല്ലെങ്കില്‍ പണം. വിജാതീയ വിവാഹത്തോടെ 
അവളുടെ വീട്ടുകാരുമായുള്ള ബന്ധം അവസാനിച്ചു. അവളുടെ വീടുമായു 
ള്ള ബന്ധം അവസാനിച്ച സാഹചര്യത്തില്‍ ലതയുടെ അനുജത്തി വിവാഹ 
ശേഷം വീട്ടില്‍ വന്നുതുടങ്ങി. സായ്്രദായികതയെ സ്വീകരിച്ച്‌ ബന്ധു 
ക്കളുടെ പ്രിയപ്പെട്ടവളായ അവള്‍ ഞങ്ങളുമായി ബന്ധം തുടരുമ്പോഴും 
വീട്ടുകാരില്‍ നിന്ന്‌ ലതയെ അകറ്റി നിര്‍ത്താന്‍ പരമാവധി ശ്രമിച്ചു. ലത 
വീട്ടില്‍ എത്തിയാല്‍ അവളുടെ സ്ഥാനമാണ്‌ നഷ്ടപ്പെടുക. 

ബന്ധുബലമില്ലെന്ന ഭാരൃയുടെ പരാതിയെ അവസാനിപ്പിക്കാന്‍ 
ഞാന്‍ നിശ്ചയിച്ചു. യാത്രക്കിടയില്‍ കണ്ട ചിറ്റൂരിലെ അയല്‍ക്കാരി സുഖാ 
ന്വേഷണങ്ങള്‍ക്കു ശേഷം വീടും മറ്റും കാലശേഷം ആര്‍ക്കു നല്‍കും 
എന്ന ചോദ്യത്തെ എന്റെ മുന്നിലേക്കിട്ടു. സ്‌നേഹിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ 
നല്‍കുമെന്നാണ്‌ ഞാന്‍ മറുപടി പറഞ്ഞത്‌. അവര്‍ വിവരം വീട്ടില്‍ 
അറിയിക്കുമെന്നറിയാം. ആഴ്ചകളുടെ കാത്തിരുപ്പു വേണ്ടിവന്നില്ല. 
പെങ്ങളും ബന്ധുക്കളു മടങ്ങുന്ന പരിവാരം സാഹൃദാന്വേഷണങ്ങളുമായി 
കൊല്ലങ്കോട്ട്‌ എത്തി. അവരെ വിറങ്ങലിപ്പോടെ സ്വീകരിച്ച ഞാന്‍ 
യാത്രപറയാതെ പുറമേയ്ക്ക്‌ ഇറങ്ങി. 

പണവും സ്വത്തും മാനദണ്ഡമായ സമുഹത്തില്‍ മനുഷ്യബന്ധ 
ങ്ങളെ താങ്കള്‍ എങ്ങനെയാണ്‌ കാണുന്നത്‌? സ്നേഹം, സൌഹൃദം ഇവ 
ആത്മാര്‍ത്ഥമായി അനുഭവങ്ങളായി തീര്‍ന്നിട്ടുണ്ടോ? 

വിപുലമായ സൌഹൃദം എക്കാലത്തും എനിക്കുണ്ടായിരുന്നില്ലു. 
സ്ഥലത്തിനും കാലത്തിനും അനുസരിച്ച്‌ വിരലില്‍ എണ്ണാവുന്ന ചില 
സുഹൃത്തുക്കള്‍ മാത്രം. അവരുടെ ആത്മാര്‍ത്ഥമായ സ്‌നേഹമാണ്‌ എന്റെ 
ജീവിതത്തിന്റെ അടിത്തറ. ഏ.ജീസ്‌ ഓഫീസിലെ സഹപ്രവര്‍ത്തകരില്‍ 
പലരും ഇന്നും എന്റെ ആത്മമിത്രങ്ങളാണ്‌. ശങ്കരനും ഹമീദും എന്റെ 
ജീവിതത്തിന്റെ ഭാഗം തന്നെയാണ്‌. എന്റെ സാമ്പത്തിക പ്രതിസന്ധികളെ 
അവര്‍ പലമാര്‍ഗ്ഗങ്ങളും സ്വീകരിച്ച്‌ സഹായിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

കൊല്ലത്തെ ഇംപ്രിന്റെ ബുക്ക്സ്‌ പുസ്തകം പ്രസിദ്ധീകരിച്ചപ്പോള്‍ 
ഏ.ജീസ്‌ ഓഫീസിലെ സഹപ്രവര്‍ത്തകര്‍ മുന്‍കൈയെടുത്ത്‌ ആയിര 
ത്തോളം കോപ്പികള്‍ വിറ്റു. അക്കാലത്തെ എന്റെ സാമ്പത്തിക ബാദ്ധ്യത 
കള്‍ തീര്‍ക്കാന്‍ അത്‌ എന്നെ വളരെ അധികം സഹായിച്ചു. കറന്റ്‌ ബുക്ക്സ്‌ 
തൃശൂര്‍ പ്രസിദ്ധീകരിച്ച - പുസ്തകത്തിന്റെ വില്‍പ്പനയ്ക്കും സഹപ്രവര്‍ 
ത്തകര്‍ സഹായം ചെയ്രിട്ടുണ്ട്‌. രജനിയുടെ വിവാഹത്തിനും മറ്റും അവര്‍ 
അകമഴിഞ്ഞു സഹായിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 

കുടുംബത്തിലെ രോഗാവസ്ഥ സാമ്പത്തിക ക്രമീകരണത്തിന്‌ 
അപ്പുറത്തേയ്ക്ക്‌ പ്രശ്നങ്ങളെ എത്തിക്കുന്നു. ജീവിക്കാന്‍ ഞങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
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പരിമിതമായ പണമെ വേണ്ടു.രോഗങ്ങളും മരുന്നുകളുമാണ്‌ പ്രശ്‌നം 
സൃഷ്ടിക്കുക. ആസ്മയുടെ ആജീവനാനന്ത ചെലവുകള്‍, പ്രമേഹവു 
മുണ്ട്‌. കൂടാതെ ഇപ്പോള്‍ കാഴ്ചയും മങ്ങിയിരിക്കുന്നു. തിമിരത്തിനു 
ചെയ്ത ശാസ്ത്രക്രിയ മറ്റൊരു ദുരന്തമായി. ശസ്ത്രക്രിയ ചെയ്ത കണ്ണിന്റെ 
കാഴ്ചകുറഞ്ഞു. ലേസര്‍ചികിത്സ ചെയ്താല്‍ കാഴ്ച തിരിച്ചുകെട്ടുമെന്നു 
പറയുന്നു. ഇതിനെല്ലാം സാമ്പത്തിക സ്ഥിതിവേണം. ഭാര്യയും രോഗിണി 
യാണ്‌. വാതവും ഹൃദയസംബന്ധമായ രോഗങ്ങളുമുണ്ട്‌. 

നഗരം ധനികരുടെ താവളമാണ്‌. ഇടത്തരക്കാരന്‍ നഗരത്തിന്‌ 
അധികപറ്റാണ്‌. ദരിദ്രരുടെ എണ്ണം പെരുകുകയാണല്ലോ. 

രോഗബാധ ശാരീരികാവസ്ഥയാണെങ്കിലും അത്‌ കൂടുതല്‍ 
തളര്‍ത്തുക മനസ്സിനെയാണ്‌. ആര്‍ജ്ജവം നഷ്ടപ്പെട്ട മനസ്സ്‌ പ്രതീക്ഷകളി 
ല്ലാതെ ശൂന്യമാണ്‌. സര്‍ഗ്ഗാത്മക ചിന്തകള്‍ പോലും അവിടേയ്ക്ക്‌ കടന്നു 
വരില്ല. എല്ലാം ആവര്‍ത്തനവിരസമായി തുടരുന്നു. കണ്ണിനു രോഗം 
ബാധിച്ചതോടെ വീട്ടില്‍നിന്ന്‌ പുറമേയ്ക്ക്‌ ഇറങ്ങുന്നത്‌ അപൂര്‍വ്വമായി. 
കാഴ്ചയുടെ കുറവ്‌ അപകടങ്ങളെ വിളിച്ചുവരുത്തും. 

രജനിയുടെ മകനും അപൂര്‍വ്വമായോരു രോഗത്തിന്റെ അടിമ 
യാണ്‌. രോഗം ജീവിതമാകുമ്പോള്‍ ജീവിതത്തോടുള്ള പടവെട്ടലുകള്‍ 
ഇല്ലാതാകുകയും അതിജീവനത്തിനുവേണ്ടി രോഗത്തോട്‌ മല്ലിടുകയും 
ചെയ്യുന്നു. ജീവിതത്തോടുള്ള പ്രത്യാശയാണ്‌ കാലത്തോടുള്ള പ്രതി 
ബദ്ധതയായിതീരുക. 

ജീവിതം പ്രശ്ന സങ്കീര്‍ണ്ണമാകുമ്പോള്‍ നിശ്ശബ്ദത പ്രതിരോധ 
മായിതീരുന്നു. ഇപ്പോള്‍ ഞാന്‍ ജീവിതത്തേയും സമൂഹത്തേയും 
നേരിടുന്നത്‌ നിശ്ശൂബ്ദതകൊണ്ടാണ്‌. 

അധികാരവും സമ്പത്തുമാണ്‌ സമുഹത്തിന്റെ പൊതുമാനദണ്ഡം. 
മൂല്യങ്ങളെ മാനദണ്ഡമാക്കിയ എന്റെ സുഹൃത്തുക്കള്‍ക്ക്‌ ഞാന്‍ പ്രിയ 
പ്പെട്ടവനാണ്‌. മൂല്യങ്ങളുടെ, സ്നേഹത്തിന്റെ തലങ്ങളാണ്‌ ഞങ്ങളെ 
ബന്ധിപ്പിക്കുന്നത്‌. 

എന്റെ സാമ്പത്തിക പ്രശ്നങ്ങള തീര്‍ക്കാന്‍ സുഹൃത്തുക്കള്‍ 
സഹായിച്ചിട്ടുണ്ടെന്നു പറഞ്ഞുവല്ലോ. മറ്റൊരു സംഭവം എന്റെ ഓര്‍മ്മ 
യിലേക്ക്‌ കടന്നുവരുന്നു. ശങ്കരനും ഹമീദും മുന്‍കൈ എടുത്ത്‌ അക്കാദമി 
എന്റെ സമഗ്രസംഭാവനകളെ ആരദരിച്ചതിനുശേഷം ഒരു ഒത്തുകൂടല്‍ 
നടത്തി. പഴയസുഹൃത്തുക്കളെ, സഹപ്രവര്‍ത്തകരെ വീണ്ടും കാണാനുള്ള 
അവസരം. ചടങ്ങുകള്‍ക്കുശേഷം അവര്‍ എന്റെ കീശയില്‍ ഒരു കവര്‍ 
തിരുകിവെച്ചു. വീട്ടില്‍ വന്നുനോക്കിയപ്പോഴാണ്‌ വന്‍തുകയുടെ ചെക്കിനെ 
ഞാന്‍ കണ്ടത്‌. ഭാരിച്ച തുകയുമായി പെന്‍ഷന്‍ പറ്റി പിരിഞ്ഞ അവര്‍ 
എന്നെ ഉപേക്ഷിക്കാന്‍ തയ്യാറായില്ല. 

സ്‌നേഹം, നന്മ ഇവ മനുഷ്യജിവിതത്തിന്റെ ജലസ്പര്‍ശമാണ്‌. 
ഞാനത്‌ ഇപ്പോഴും അനുഭവിക്കുന്നു. 

2 പ്രണയത്തിന്‌ ആത്മാവിന്റെ പരിസരമാണുള്ളത്‌. ദാമ്പത്യം 


വ്ാ്ടറ്റിവ്‌ 


ഭൃതികമാണ്‌. മക്കള്‍ ഭാതികതയുടെ മൂര്‍ത്തരുപങ്ങളും. സാമ്പ്രദായികത 
യെ ധിക്കരിക്കുന്നതാണ്‌ താങ്കളുടെ ചിന്തയും ജീവിതവും. അവസ്ഥയോട്‌ 
വ്യതൃസ്തമായ സമീപനങ്ങള്‍ വെച്ചു പുലര്‍ത്തിയ താങ്കളെ മകള്‍ 
എങ്ങനെ ബാധിച്ചു. അവള്‍ക്കു വേണ്ടി നിലപാടുകളോട്‌ വിട്ടുവീഴ്ച 
ചെയ്യേണ്ടിവന്നിട്ടുണ്ടോ? മകളുടെ വിവാഹം എങ്ങനെ? 

മകളെ ജന്മത്തിന്റെ പൂര്‍ണ്ണതയായാണ്‌ ഞാന്‍ കാണുന്നത്‌. പ്രതിഭ 
യ്ക്ക്‌ അപ്പുറം ഓരോ വ്യക്തിയും സാധാരണ മനുഷ്യനാണ്‌. പ്രകൃതിയുടെ 
ഭാഗമായ, പ്രകൃതിയുടെ ആത്യന്തിക ലക്ഷ്യങ്ങള്‍ നിറവേറ്റേണ്ട മനുഷ്യന്‍. 
വംശവര്‍ദ്ധനവും അതിജീവിനുമാണ്‌ പ്രകൃതി ആഗ്രഹിക്കുന്നത്‌. മക്കളില്‍ 
കൂടെ എല്ലാവരും നിറവേറ്റുന്നത്‌ അതുതന്നെയാണ്‌. മക്കള്‍ ഇല്ലാതാകു 
മ്പോള്‍ വംശം നിലയ്ക്കുന്നതോടൊപ്പം പ്രകൃതിയുടെ ലക്ഷ്യവും പരാജയ 
പ്പെടുന്നു. 

ഇന്നത്തെ ദാരുണകാലത്ത്‌ മക്കള്‍ നമുക്ക്‌ മഹാപീഡനമാണ്‌. 
കാരണം അവരെ വളര്‍ത്തിവലുതാക്കാന്‍ വേണ്ടി, അവരുടെ സുരക്ഷിതത്വ 
ത്തിനുവേണ്ടി വ്യവസ്ഥിതിയുമായി സന്ധിചെയ്യാന്‍ തയ്യാറാകണം. സ്വന്തം 
വഴികണ്ടെത്തുന്നതുവരെ മക്കളെ വഴിനടത്തിക്കാന്‍ ഓരോ അച്ഛനും 
നിര്‍ബ്ബന്ധിതനാണ്‌. മക്കള്‍ പെണ്‍കുട്ടികളാകുമ്പോള്‍ പ്രശ്‌നം കൂടുതല്‍ 
സങ്കീര്‍ണ്ണമാണ്‌. സ്വാതന്ത്ര്യം മറ്റുള്ളവരുടെ നേര്‍ക്കുള്ള അതിക്രമമായ 
സമുഹത്തില്‍ ആരുടേയും ജീവിതം സുരക്ഷിതമല്ല. താരതമ്യേന കൂടുതല്‍ 
അപകടം സ്ത്രീകള്‍ക്കാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ സാനമ്പ്രദായിതയുടെ ഭാഗമായാ 
ണ്‌ ഓരോ പെണ്‍കുട്ടിയും വളരുക, രക്ഷിതാക്കള്‍ അവളെ വളര്‍ത്തുക. 

ഇന്നത്തേത്‌ മത്സരകാലഘട്ടമാണ്‌. എല്ലാവര്‍ക്കും ഓടി ഒന്നാമനാ 
കണം. ഒന്നാം നിരക്കാരുടെ പടയാണ്‌ എവിടേയും. തൊട്ടടുത്ത്‌ രണ്ടാം 
നിരക്കാര്‍. മുന്നാം നിരക്കാര്‍ അവഗണിക്കപ്പെട്ട്‌ സാധാരണ തൊഴിലുകളി 
ലേക്കു തിരിയും. അണുകുടുംബത്തിന്റെ ദുരന്തം ഒന്നാം നിരക്കാരനാകാ 
നുള്ള പടയോട്ടമാണ്‌. പാരമ്പര്യസ്വത്തുക്കളൊന്നും അവനില്ല. ഓദ്യോഗിക 
സ്ഥാനങ്ങള്‍ മാത്രം. മകനേയും മകളേയും ഉയര്‍ന്ന ഉദ്യോഗസ്ഥരാക്കണം 
അതാണവരുടെ ലക്ഷ്യം. അതിനുവേണ്ടിയാണ്‌ അവര്‍ ജീവിക്കുന്നത്‌. 

കവിതയും കഥയുമായി ജീവിക്കുന്ന രജനി പഠിക്കാന്‍ മിടുക്കി 
യൊന്നുമല്ല പരാജയപ്പെടാതെ ഓരോ ക്ലാസ്സുകളും കയറിപ്പറ്റി. ടെക്നോ 
പാര്‍ക്കിലും പ്രസാധകസ്ഥാപനത്തിലും ഉണ്ടായിരുന്ന ജോലി വിവാഹ 
ത്തോടെ അവസാനിച്ചു. അതവളുടെ ഇഷ്ടം. ഓദ്യോഗിക ജീവിതം മാത്ര 
മല്ലല്ലോ ജീവിതം, അതുകൊണ്ട്‌ മകളെ ഉദ്യോഗസ്ഥയാക്കാന്‍പോലും 
ഞാന്‍ ആഗ്രഹിച്ചിട്ടില്ല. അവള്‍ ചിലതു തെരഞ്ഞെടുത്തു. മറ്റു ചിലത്‌ 
ഉപേക്ഷിച്ചു, അത്രതന്നെ. 

എന്റെ വിവാഹം പ്രണയ വിവാഹമാണെന്ന്‌ പറഞ്ഞിരുന്നുവല്ലോ. 
ഇണയെ ഞാന്‍ സ്വയം തെരഞ്ഞെടുത്തതാണ്‌. പക്ഷേ മകളോട്‌ ഇണയെ 
തെരഞ്ഞെടുക്കാന്‍ പറയാന്‍ അച്ഛന്‌ കഴിയില്ല. വിവാഹവും ജനനവും 
മരണവുമാണ്‌ മതത്തെ മനുഷ്യനുമായി ബന്ധിപ്പിക്കുന്ന ചങ്ങലക്കെട്ടുകള്‍. 
മതവിരുദ്ധനായ എന്നെ രജനിയുടെ വിവാഹം പീഡിപ്പിക്കുമെന്ന തോന്നല്‍, 
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എനിക്കുണ്ടായിരുന്നു. സാമ്പ്രദായിക മാര്‍ഗ്ഗത്തെ ഇഷ്ടപ്പെട്ടിരുന്ന അവളെ 
പിന്തിരിപ്പിക്കാനൊന്നും ഞാന്‍ ശ്രമിച്ചില്ല. ഇന്നും അങ്ങനെ തന്നെ. അത 
വളുടെ രീതി, ഈ ലോകത്തില്‍ തന്നെ മനസ്സില്‍ മറ്റൊരു ലോകവുമായി 
ജീവിക്കുന്നവരാണ്‌ ഓരോ വ്യക്തിയും. 

മതാചാരങ്ങളോടെയാണ്‌ രജനിയുടെ വിവാഹം നടന്നത്‌. വരന്‍ 
ബന്ധുവാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ കണക്കിടപാടുകളുടെ വലിയ പ്രശ്നങ്ങളൊ 
ന്നും ഉണ്ടായില്ല. അവരുടെ ആഗ്രഹം അനുസരിച്ച്‌ അമ്മയുടെ 
തറവാട്ടുക്ഷേത്രത്തില്‍ വെച്ച്‌, മണ്ണൂരില്‍ വെച്ച്‌ രജനിയുടെ വിവാഹം 
നടന്നു. അധികമാരേയും ക്ഷണിച്ചില്ല. എന്റേയും ഭാര്യയുടേയും ഏ.ജീസ്‌ 
സുഹൃത്തുക്കള്‍, നാലഞ്ചു സാഹിത്യകാരന്മാര്‍, അത്രതന്നെ. എന്റെ 
വിവാഹ ഒരുക്കങ്ങള്‍കണ്ട്‌ അനുജന്‍ അമ്പരന്നു. അവന്റെ ചിന്തയില്‍ 
വിവാഹം ആഘോഷമാണ്‌. അവനാണ്‌ ചിറ്റൂരിലെ നാട്ടുകാരേയും ബന്ധു 
ക്കളേയും രജനിയുടെ വിവാഹത്തിന്‌ ക്ഷണിച്ചുവരുത്തിയത്‌. 

പ്രണയത്തില്‍ തുടങ്ങി പാരമ്പര്യത്തില്‍ അവസാനിക്കുന്നതാണ്‌ 
ദാമ്പത്യം. യവനകാലം കാമാധിഷ്ഠിതമാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ജീവിത 
ത്തിന്റെ ആഴത്തെ തിരിച്ചറിയാന്‍ യുവത്വത്തിന്‌ കഴിയില്ല. തികച്ചും ഭാതിക 
മായ വ്യവഹാരമായി കാമം നിലനില്‍ക്കുന്നു. കാമത്തിന്‌, ലൈംഗികതയ്ക്ക്‌ 
ആത്മസമര്‍പ്പണത്തിന്റെ തലമുണ്ട്‌. അത്‌ അപൂര്‍വ്വമായ വ്യക്തിത്വങ്ങളില്‍ 
മാത്രം സംഭവിക്കുന്നതാണ്‌. വാര്‍ദ്ധകൃത്തിലാണ്‌ ദാമ്പത്യത്തിന്റെ പരിപൂർ 
ണ്ണത വെളിപ്പെടുക. ആ ബന്ധം ലൈംഗികത ഇല്ലാത്ത പാരസ്പര്യമാണ്‌. 
ദീര്‍ഘകാലത്തെ ജീവിതബന്ധം നല്‍കുന്ന സ്നേഹഭുയിഷ്ടമായ ശീല 
ങ്ങള്‍, അതാണ്‌ വാര്‍ദ്ധക്യകാലത്തെ ദാമ്പത്യം. ദാമ്പത്യത്തെ സുദീര്‍ഘ 
മായ പാരസ്പര്യ ചരിത്രമെന്നുപറയാം. ചിലര്‍ക്കത്‌ കലഹചരിത്രമായി 
രിക്കാം. 

ഇത്‌ നന്മ നിറഞ്ഞ കാഴ്ചയുടെ ദൃശ്യം. ഇതിന്‌ മറുവശവുമുണ്ട്‌. 
മനുഷ്യനും പ്രകൃതിയും നിരന്തരം പരിണമിച്ചുകൊണ്ടിരിക്കുന്നു. ആര്‍ക്കും 
ആരേയും സ്ഥിരമായി സ്‌നേഹിച്ചു കൊണ്ടിരിക്കാനാവില്ല. ഭാതികതയെ 
മാനദണ്ഡമാക്കിയ നമ്മുടെ സമുഹം പ്രണയത്തെ നിരസിക്കുകയാണ്‌. 
സമൂഹത്തിന്റെ മുന്‍നിരയില്‍ എത്താനുള്ള ശ്രമത്തില്‍ ഭാതികതയ്ക്ക്‌ 
ഈന്നല്‍ നല്‍കുമ്പോള്‍ ദാമ്പത്യം യാന്ത്രികമാകുക സ്വാഭാവികമാണ്‌. 
എല്ലാം അറിഞ്ഞവനും ഒന്നും അറിയാത്തവനും ഇരുട്ടില്‍ തന്നെയാണ്‌. 

? കൊടുംവെയില്‍ കൊണ്ട്‌ സ്‌കൂള്‍വിട്ട്‌ വാരികകള്‍ വായിച്ചു 
നടന്ന എന്നെ ട്രോപ്പിക്കല്‍ ഈസ്നോഫീലിയ ബാധിച്ചു. അത്‌ ഇപ്പോഴും 
ഇടയ്ക്കിടെ വരാറുണ്ട്‌. വാമൊഴികഥകള്‍ക്കുവേണ്ടി അഞ്ച്‌ വര്‍ഷം 
ടേപ്പ്റിക്കാര്‍ഡിന്റെ മുമ്പില്‍ കുനിഞ്ഞിരുന്നപ്പോള്‍ തലചുറ്റലും ഞരമ്പു 
രോഗവും ഉണ്ടായി. എഴുതുമ്പോള്‍ കൈതളരുക, ഞരമ്പുകള്‍ ചുരുളുക 
ഇതെല്ലാം ജീവിതത്തിന്റെ ഭാഗമായി. പതിനാലു വര്‍ഷമായി തുടരുന്ന 
പ്രമേഹവുമുണ്ട്‌. രോഗം മനുഷ്യന്റെ നിസ്സഹായതയെ വെളിപ്പെടുത്തുന്നു. 
രോഗവുമായി പൊരുത്തപ്പെട്ട്‌ ജീവിതം തുടരുന്നു. എങ്കിലും മനസ്സ്‌ സജീവ 
മാണ്‌. നിസ്സഹായത ദൈവസാന്നിദ്ധൃത്തിലേക്ക്‌ എത്തുന്നില്ല. ദൈവം 


പ... വ്റമ്൭റ്റിവ്‌ 


ജീവിതത്തിന്‌ അനാവശ്യമാണെന്ന്‌ ഇപ്പോഴും വിശ്വസിക്കുന്നു. 

താങ്കളുടെ രോഗസ്ഥിതി എങ്ങനെ ? ദൈവസാന്നിദ്ധ്യമില്ലാതെ 
ജീവിതത്തെ കുറിച്ചു ചിന്തിക്കാന്‍ താങ്കള്‍ക്ക്‌ കഴിയുന്നുണ്ടോ ? 

രോഗം ശൈശവം തൊട്ടേ എന്റെ ജീവിതത്തിന്റെ ഭാഗമായിരുന്നു. 
ആസ്മയാണ്‌ എന്നെ എക്കാലത്തും വിഷമിപ്പിക്കുന്നത്‌. പിന്നെ മരുന്നുകള്‍ 
നല്‍കിയ അനുബന്ധരോഗങ്ങളുമുണ്ട്‌. ഇടയ്ക്ക്‌ അപൂര്‍വ്വമായ ഒരു 
രോഗവും ബാധിച്ചു. ശരീരത്തിലെ രോമങ്ങളെല്ലാം കൊഴിഞ്ഞുപോയി. 
രോമങ്ങളുടെ ആവശ്യത്തേയും അവയുടെ ധര്‍മ്മത്തേയും കുറിച്ച്‌ 
ബോദ്ധ്യമുണ്ടായത്‌ രോമങ്ങളുടെ നഷ്ടത്തോടെയാണ്‌. പുരികങ്ങള്‍ 
സൌന്ദര്യം വര്‍ദ്ധിപ്പിക്കുക മാഠ്രതമല്ല കണ്ണിലേക്ക്‌ നേരിട്ടുവീഴുന്ന 
പ്രകാശത്തെ തടുക്കുന്നുമുണ്ട്‌. അതുപോലെ കണ്‍ പോളകളിലേ 
രോമങ്ങളാണ്‌ പൊടിപടലങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ കണ്ണിനെ സംരക്ഷിക്കുന്നത്‌. 
ഇതെല്ലാം ഞാന്‍ മനസ്സിലാക്കുന്നത്‌ രോമങ്ങള്‍ നഷ്ടപ്പെട്ടപ്പോഴാണ്‌. 
അവയവങ്ങളുടെ അഭാവമാണ്‌ അവയവങ്ങളെ കുറിച്ച്‌ നമുക്ക്‌ 
ബോദ്ധ്യമുണ്ടാക്കുക. നഷ്ടമാണ്‌ സാമിപൃത്തിന്റെ മഹത്വത്തെകുറിച്ച്‌ 
ബോദ്ധ്യപ്പെടുത്തുക. 

തിമിര ശസ്ത്ര്രിയയില്‍ നടന്ന പിഴവുമായാണ്‌ ഞാന്‍ ഇപ്പോള്‍ 
ജീവിക്കുന്നത്‌. ഒരു കണ്ണിന്റെ കാഴ്ച വല്ലാതെ കുറഞ്ഞിട്ടുണ്ട്‌. പരിഹാര 
ചികിത്സയും മുമ്പിലുണ്ട്‌. രോഗം ജീവിതത്തിന്റെ ഭാഗമായിത്തീര്‍ന്നി 
രിക്കുന്നു. 

ശരീരം ആരോഗ്യത്തോടെ ഇരിക്കുമ്പോള്‍ മനസ്സ്‌ ശക്തമാണ്‌. 
ഒന്നിന്റെ നഷ്ടം മറ്റൊന്നിനെ തളര്‍ത്തുന്നു. മനസ്സ്‌ ശക്തമാണെങ്കിലും 
പ്രവര്‍ത്തിക്കാന്‍ ആരോഗ്യം വേണമല്ലോ. 

പാരമ്പര്യവും മതബദ്ധവുമായ സാഹചര്യത്തിലാണ്‌ ഞാനും 
വളര്‍ന്നത്‌. രോഗങ്ങള്‍ ബാധിക്കുമ്പോള്‍ മതാചാരപ്രകാരമുള്ള പല 
ചികിത്സകളും അമ്മ ചെയ്തിട്ടുണ്ട്‌. വിവാഹം കഴിഞ്ഞ്‌ വര്‍ഷങ്ങള്‍ക്കു 
ശേഷം ഉണ്ടായ കുട്ടിയായതുകൊണ്ട്‌ വളരെ കരുതലോടെയാണ്‌ അമ്മ 
എന്നെ വളര്‍ത്തിയത്‌. അമിതമായ സ്നേഹവാത്സല്യങ്ങള്‍ അവര്‍ എനിക്ക്‌ 
നല്‍കി. എനിക്ക്‌ പനിവരുമ്പോള്‍ അമ്മ അതീവ ഉല്‍ക്കണ്ഠയോടെ ഉറക്ക 
മൊഴിച്ചു. മരുന്നുകളും മ്രന്തചരടുകളും രോഗപ്രതിവിധിയായി. 

അമ്മയുടെ അനാവശ്യമായ വേവലാതികള്‍ എന്റെ ജീവിത 
ത്തിന്റെ ഭാഗമായിത്തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. മകള്‍ക്ക്‌ രോഗം വരുമ്പോള്‍ 
ഭാര്യയല്ല ഞാനാണ്‌ കൂടുതല്‍ വിഷമിക്കുക. മരുന്നുകള്‍ തീന്‍മേശയുടെ 
ഭാഗമായതോടെ, ജീവിത വീക്ഷണം കൂടുതല്‍ വികസിച്ചതോടെ 
രോഗത്തെ ജീവിതത്തിന്റെ ഭാഗമായി സ്വീകരിക്കാന്‍ കഴിയുന്നുണ്ട്‌. 
രോഗത്തേയും മരണത്തേയും ദൈവീകതയുമായി ബന്ധിപ്പിക്കാന്‍ 
കഴിഞ്ഞിട്ടില്ല. ജീവിതത്തിന്‌ ദൈവം അനാവശ്യമാണെന്ന്‌ ഇപ്പോഴും 
വിശ്വസിക്കുന്നു. പ്രായം കൂടുന്തോറും ദൈവവിശ്വാസത്തിന്റെ അനാവശ്യ 
കത വര്‍ദ്ധിക്കുകയാണ്‌. 

ഭാതിക കേന്ദ്രീകൃതമായ ആദ്ധ്യാത്മികയെയാണ്‌ ഞാന്‍ അന്വേ 
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ഷിക്കുന്നത്‌. ജീവിതത്തിന്റെ പ്രസക്തിയും ജീവിതം തന്നേയും ചോദ്യ 
വിഷയങ്ങളാണ്‌. പ്രപഞ്ചവും സഹജീവികളും ചോദ്യചിഹ്നങ്ങളായി എന്റെ 
മുമ്പിലുണ്ട്‌. ചോദ്യങ്ങള്‍ ഉത്തരം കിട്ടാത്ത ചോദ്യങ്ങളായി തുടരു കയും 
ചെയ്യുന്നു. ചോദ്യം ചെയ്യാനുള്ള മനസ്സുണ്ടാകുന്നത്‌ തന്നെ മഹാ ഭാഗ്യം. 
ഒരു ജീവിതം കൊണ്ട്‌ എല്ലാ ചോദ്യങ്ങള്‍ക്കും ഉത്തരം കണ്ടെത്താനാവില്ല. 

? ധൈഷണികമായി ശരാശരി നിലവാരമാണ്‌ മലയാളികള്‍ക്ക്‌, 
ഇന്ത്യക്കാരന്‌ ഉള്ളത്‌. ധൈഷണികമായ അടിമത്തം ചിന്താശുന്യത സൃഷ്ടി 
ക്കുന്നു. മലികതയെ സ്വീകരിക്കാന്‍ ഭൂരിപക്ഷം പേര്‍ക്കും കഴിയില്ല. മദ്യം 
സാംസ്‌ക്കാരിക പ്രവര്‍ത്തനത്തിന്‍റെ ഇടനിലക്കാരനാണ്‌. ജാതിയും മതവും 
രാഷ്ര്രീയവും സംഘബലവും സാംസ്കാരിക മണ്ഡലത്തെ നിയന്ത്രി 
ക്കുന്നു. അധികാര ത്തിനും പ്രമുഖമായ സ്ഥാനമാണുള്ളത്‌. ഇത്തരം പരി 
സരത്ത്‌ പ്രസാധനം കീഴടങ്ങലാണ്‌. മറ്റുള്ളവരുടെ താല്‍പര്യങ്ങളെ സംര 
ക്ഷിക്കുന്ന, ശരാശരി വായനക്കാരെ തൃപ്തിപ്പെടുത്തുന്ന രചനകള്‍ നിര്‍മ്മി 
ക്കലാണ്‌. വീട്ടുവീഴ്ച വീഴ്ചയാണെന്ന്‌ വിശ്വസിക്കുമ്പോഴും ഞാന്‍ 
എഴുതുന്നു. പകര്‍ത്തുകപോലും ചെയ്യാതെ കെട്ടി വെയ്ക്കുന്നു. 

താങ്കള്‍ എഴുത്തുനിര്‍ത്തി നിശ്ശൂബ്ദനായിരിക്കുന്നു. എഴുതാത്ത 
അവസ്ഥയെ എങ്ങനെയാണ്‌ നേരിടുന്നത്‌? 

ഓരോ എഴുത്തുകാരനും അയാളുടേതായ രചനാപരിസരമുണ്ട്‌. 
ചിലര്‍ യാവ്൮വനകാലത്തെ കേന്ദ്രീകരിച്ച്‌ വാര്‍ദ്ധ്യക്യത്തിലും എഴുതിക്കൊ 
ണ്ടിരിക്കുന്നു. അവരുടെ വിഷയം പ്രണയവും സ്വകാര്യ വ്യക്തിത്വവുമാണ്‌. 
മറ്റു ചിലര്‍ ഗാര്‍ഹിക പരിസരത്തെ കേന്ദ്രീകരിക്കുന്നു. വൈയക്തികമായ 
തെരഞ്ഞെടുപ്പുകള്‍ എഴുത്തുകാരന്‌ ഒരുപാട്‌ സുരക്ഷിതത്വം നല്‍കുന്നു. 
അയാള്‍ അധികാരത്തോടും വ്യവസ്ഥിതിയോടും ഏറ്റുമുട്ടുന്നില്ല. അതു 
കൊണ്ട്‌ ഭരണകൂടത്തിന്റെ ഓദാര്യങ്ങള്‍ അയാള്‍ക്ക്‌ ലഭിക്കുന്നു. അലോ 
സരത ഇല്ലാത്ത എഴുത്ത്‌ എഴുത്തുകാരനെ മാധ്യമങ്ങളുടെ പ്രിയപ്പെട്ടവനാ 
കുന്നു. 

എന്റെ ആദ്യകാലത്തെ ഗൌരവമായ രചനകളില്‍ വിശപ്പാണ്‌ ക്രേന്ദ്ര 
വിഷയം. വിശപ്പിന്റെ ആധിക്യം മൂലം ജീവിതം നഷ്ടപ്പെട്ടവരെകുറിച്ചാണ്‌ 
ഞാന്‍ എഴുതിയത്‌. വിശപ്പ്‌ എല്ലാ മൂല്യങ്ങളേയും അവസാനിപ്പിക്കുന്നു. 
വിശക്കുന്നവന്‌ ഭക്ഷണത്തിന്‌ അപ്പുറം യാതൊരു ചിന്തയുമില്ല, തത്വ 
ശാസ്‌ത്രവുമില്ല. വിശപ്പ്‌ അടങ്ങുമ്പോഴാണ്‌ മനുഷ്യനെക്കുറിച്ചും പരിസര 
ത്തെ കുറിച്ചും ബോധവാനാകുന്നത്‌.അത്തരമൊരു സാമൂഹൃപരിസരമാണ്‌ 
അന്നത്തെ ചിറ്റൂരില്‍ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. എന്റെ വീടിന്‌ അടുത്തുതന്നെയാണ്‌ 
തമിഴ്‌ നെയ്ത്തുകാരുടെ തെരുവുകള്‍. കമ്പനി തുണിത്തരങ്ങള്‍ വിപണി 
കീഴടക്കിയതോടെ അവരുടെ ഉല്‍പാദനം തോര്‍ത്തുകള്‍ മാത്രമായി. 
തോര്‍ത്തുകള്‍ക്കുപോലും ശ്രദ്ധേയമായ വിപണി ഇല്ല. അവ വിറ്റാല്‍ 
പോലും അവര്‍ക്ക്‌ ഭക്ഷണത്തിനുള്ള വകകിട്ടില്ല. അവരുടെ വിശപ്പിന്റെ 
നിലവിളികള്‍ കേട്ടുവളര്‍ന്ന ഞാന്‍ മറ്റെന്തിനെക്കുറിച്ചാണ്‌ എഴുതുക ? 
വിശപ്പ്‌ എന്റെ ആദ്യകാലകഥകളിലെ കേന്ദ്രവിഷയമായത്‌ സ്വാഭാവിക 
ണ്‌. സര്‍ഗ്ലാത്മകത സ്വകാര്യമായ നിലവിളിയല്ല. മറ്റുള്ളവരുടെ ദുഃഖത്തെ, 


(ര 


അവസ്ഥയെ ഉൾക്കൊള്ളലാണ്‌ നല്ല രചനയുടെ ആന്തരികസത്ത. എഴുത്ത്‌ 
മനുഷ്യത്വവിരുദ്ധതയുടെ നേര്‍ക്കുള്ള പ്രതിഷേധമാണ്‌. പ്രതിഷേധിക്കാത്ത, 
ആരേയും അലോസരപ്പെടുത്താത്ത കല അവസരവാദിയുടെ സ്വാര്‍ത്ഥത 
യാണ്‌. 

വിശപ്പിന്റെ കാര്യകാരണങ്ങളെ കണ്ടെത്തലാണ്‌ എന്റെ പിന്‍കാല 
കഥകള്‍ നിര്‍വ്വഹിച്ചത്‌. രാഷ്ട്രീയ, സാമൂഹ്യ വ്യവസ്ഥിതിയാണ്‌ അനീതി 
കള്‍ക്ക്‌ കാരണമെന്ന്‌ ഞാന്‍ തിരിച്ചറിഞ്ഞു. എന്നെ സംഘടനാ പ്രവര്‍ 
ത്തകനും രാഷ്ര്രീയ വാദിയുമാക്കിയത്‌ തിരുവനന്തപുരവും ഓദ്യോഗിക 
ജീവിതവുമാണ്‌. വിശപ്പും അതിന്റെ തുടര്‍ച്ചയായ രാഷ്ട്രീയ വുമാണ്‌ 
എന്റെ രചനാ പശ്ചാത്തലം. അവസ്ഥയോടുള്ള പ്രതികരണമാണ്‌ എന്റെ 
രചനകളെന്നും പറയാം. മാനുഷികത നിറഞ്ഞ ഒരു ലോകത്തെയാണ്‌ 
ഞാന്‍ സ്വപ്നം കണ്ടത്‌. ആ സ്വപ്നത്തെ സഫലമാക്കുന്നതിന്‌ വേണ്ടി 
ഞാന്‍ എഴുതി. സ്വപ്നശുന്യമായ സാഹചര്യത്തില്‍ എനിക്ക്‌ എഴുത്തു 
നിര്‍ത്തേണ്ടിവന്നു. 

പ്രതീക്ഷകളും സ്വപ്നങ്ങളുമില്ലാത്ത ജീവിതം ഭീകരമാണ്‌. 
അത്തരമൊരു സന്നിദ്ധാവസ്ഥയെയാണ്‌ ഞാന്‍ നേരിടുന്നത്‌. കൃത്രിമമായി 
സ്വപ്നങ്ങളെ, പ്രത്യാശകളെ സൃഷ്ടിക്കാവാനില്ലല്ലേോ. അതുകൊണ്ട്‌ 
നിശ്ശൂബ്ദനാകേണ്ടി വന്നു. വ്യാജമായ രചനകള്‍ സൃഷ്ടിക്കാന്‍ എനിക്ക്‌ 
കഴിയില്ല. സ്വകാരൃതയെ പ്രമേയമാക്കാനും എനിക്ക്‌ കഴിയില്ല. എന്റെ 
രചനാ പശ്ചാത്തലം രാഷ്ട്രീയ സാമുഹ്ൃപരിസരമാണ്‌. പ്രതേ കിച്ച്‌ കമ്മ്യൂ 
ണിസം. കമ്മ്യൂണിസവും നവമുതലാളിത്തവും വേര്‍തിരിക്കാനാവാത്ത 
വിധം ഒന്നായ കലഘട്ടത്തില്‍ എന്റെ രാഷ്ര്രീയ വിശ്വാസങ്ങള്‍ക്ക്‌ പ്രസ 
ക്തിയില്ല. അല്ലെങ്കില്‍ എന്റെ നിശ്ശൂബ്ദത താത്വികമായ രാഷ്ദ്രീയാവബോധ 
ത്തിന്റെ നിശ്ശൂബ്ദതയാണെന്നുപറയാം. യാവ്൮വന ത്തിന്റെ തീവ്രത നല്‍കിയ 
രാഷ്ട്രീയ പ്രമേയങ്ങള്‍ എനിക്കുപോലും ഇക്കാലത്ത്‌ അസഹ്യമായി 
ത്തീര്‍ന്നിരിക്കുന്നു. രാഷ്ര്രീയ രചനയുടെ, പ്രമേയപരമായ തെരഞ്ഞെടു 
പ്പിന്റെ പരിമിതിയാണ്‌ ഞാന്‍ അനുഭവിക്കുന്നത്‌. 

എന്നെ സംബന്ധിച്ചിടത്തോളം എഴുത്ത്‌ ശാരീരികമായും മാനസ്സി 
കമായും ക്ലേശം നല്‍കുന്ന അധ്വാനമാണ്‌. ഞാന്‍ എഴുത്ത്‌ നിര്‍ത്തിയതല്ല. 
മാറിയ കാലത്തില്‍ നിശ്ശൂബ്ദനായതാണ്‌. 

എഴുത്തുകാരനും മനുഷ്യനാണല്ലോ. എല്ലാ മനുഷ്യര്‍ക്കും ഉള്ളതു 
പോലെ അനേകം പ്രശ്‌നങ്ങളും എനിക്കുണ്ട്‌. കുടുംബബന്ധങ്ങള്‍ 
നല്‍കിയ ചുമതലയുമുണ്ട്‌. എന്റെ സാന്നിദ്ധ്യം എന്റെ പ്രിയപ്പെട്ടവര്‍ക്ക്‌ 
ആവശ്യമാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ജീവിതം തുടരാന്‍ ഞാന്‍ നിര്‍ബന്ധിതനാണ്‌. 
കാലഘട്ടത്തിന്റെ സര്‍ഗ്ഗാത്മകമായ ആവശ്യമാണ്‌ ഞാന്‍ നിര്‍വ്വഹിച്ചത്‌. 
ലാഭനഷ്ടങ്ങള്‍ എന്റെ ചിന്താപരിസരത്തില്‍ ഇല്ല. പരാജിതന്‍ അല്ലാത്തതു 
കൊണ്ട്‌ അവസരവാദി അല്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌, ഞാന്‍ സംതൃപ്തനാണ്‌. 
ആത്മാവിനെ വഞ്ചിച്ചിട്ടില്ലെന്ന്‌ എനിക്ക്‌ ആരോടും ധീരതയോടെ പറയാം. 


(അവസ്സാനിച്ചു? 


ദ്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2009 


കവിത 


രണ്ടു കുവിതകശ 
കാവാലം ബാലചന്ദ്രന്‍ 


കൊണ്ടുനടപ്പ്‌ 


എത്രയും വല്യൊരാളാക്കി മാറ്റുവാന്‍ 
ഞാനെന്നെ സന്തതം കൊണ്ടുനടക്കുന്നു ! 


ആരൊന്നു വിയര്‍ത്താലു- 

മാരൊന്നു വിസര്‍ജ്ജിച്ചാലു-- 
മൈക്യദാര്‍ഡ്്യം പറഞ്ഞാഞ്ഞു 
പറന്നു ഞാനെത്തുന്നവിടെ, 

അല്ല, ഞാനെന്നെ കൊണ്ടുപോകുന്നു. 
ഏതെങ്കിലും പീറക്കവിതകള്‍ചൊല്ലി 
എന്നെ ഞാനവരുടെ സ്വന്തമാക്കുന്നു. 


അങ്ങനെയങ്ങനെ 
ഞാനെന്നെ വല്യൊരാളാക്കിമാറ്റി. 
എന്നിട്ട്‌, 


കൊടുത്തു ഞാനവനെനിക്കിട്ടുരണ്ട്‌ ! 
നാല്ക്കവല 
നാല്ക്കവലയിലഞ്ചാറു ദൈവങ്ങള്‍ 
നാട്ടുകാര്‍ കാവലേല്പിച്ച ദൈവങ്ങള്‍ 


ആരെയാര്‍ കാക്കു, മെങ്ങനെയെന്ന്‌ 
നോക്കിയിരിക്കുന്നിതങ്ങോട്ടുമിങ്ങോട്ടും ! 


൭. വാമാറിവ്‌ 


(3 


കവിത 


കാടഖച൯ന കാതോര്‍ക്കുന്നത്‌ 
എന്തിന്‌ 9 


വി.പി.ജോണ്‍സ്‌ 
ട്ജേനെന്റെ കൂടപ്പിറപ്പിന്റെ സുക്ഷിപ്പുകാരനോ, കാവലാളോ ? 
ചൊല്ലുക ദൈവമേ 

കര്‍ത്താവിനോടു ചോദിച്ചു കായേന്‍; 
ആദത്തിന്‍ സീമന്തപുത്രനായോന്‍ ! 

" സ്വയം കാക്കുവാനാവാത്ത കൂട്ടരെ 
കാക്കുവാനത്ര മഠയനോ ഞാന്‍ !” 
ആരാഞ്ഞു നാഥനോട്‌ സധികാരം 
അന്ധത ബാധിച്ച മുഡമര്‍ത്യന്‍. 

“ ആബേലു നേദിച്ച സ്നേഹബലിയില്‍ നീ 
സംപ്രീതനായ്‌, പരിതൃപ്തനായി. 
ആശ്ശേഷപൂര്‍വ്വം ചൊരിഞ്ഞുമരങ്ങളും 
ആമോദചിത്തനായ്‌ മേവിയാബേല്‍. 
ഉഈമയായ്‌, ഖേദപ്പരപ്പില്‍ പുളയുന്ന 
കീടമായ്‌, ചാളകൃമിയായി ഞാന്‍. 
ഹൃത്തടമാകെ കൊളുത്തിവലിക്കു- 
മസുയയാല്‍ ഞാനാകെ വെന്തുനീറി. 
ഇപ്പോഴതോര്‍ക്കെ നടുങ്ങുന്നു 
കാറ്റിലുലഞ്ഞാടും തെങ്ങുപോലെ ! 
പാവമനുജനെ നന്മതന്‍ 

താരകമാകു മമലനെ ഞാന്‍ 
താഡിച്ചുകൊന്നു നിണക്കറയൊക്കെയും 
നെഞ്ചിലുറയുന്ന കോപാഗ്നിയില്‍ 
ശീഥ്ലമെരിച്ചു ഹോമിച്ചു മറഞ്ഞുഞഞാന്‍ 
ഉന്മത്തനായ നിഷാദനെപ്പോല്‍ ! 

താരിളം തമ്പിതന്‍ ജീവിതം 

നിര്‍ദ്ദയം തീര്‍ത്ത നരാധമന്‍ ഞാന്‍ 
അന്ധതമസ്സിന്‍ വിഷപ്പുക 

മോന്തി, മറന്നു ര്രഷ്ടാവിനെയും 
കല്ലുകൊണ്ടല്ലീ മൃദുലഹൃദയന്റെ 

ദേഹം നിര്‍ഭീകം ഞെരിച്ചുടച്ചു 
പ്രതികാരതീക്ഷ്‌്ണമാം കാളകൂടം മോന്തി 
യല്ലോ മറന്നൂ രക്തബന്ധത്തിന്‍ ദാര്‍ഷ്്യം 
നീതിമാനാബേലു നാഥന്റെ കോവിലില്‍ 


ന്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2004. കോ 
റ്‌ 59 


ശാന്തമായ്‌ വാണിടുന്നു 

ഞാനോ തിരസ്്‌കൃതന്‍, നിഷ്‌കൃതന്‍ ലോകത്തില്‍ 
ആട്ടും തുപ്പും ഏറ്റുനാള്‍ കഴിപ്പൂ. 
നിസ്സഹായം, നിരാലംബമലയുന്നു 

ഭൂമിക്കു ഭാരമായ്‌, ഭാണ്ഡമായി. 

എന്നിനി തീരും ദുരിതങ്ങള്‍ ? പാപത്തില്‍ 
ഘോരഗുഹയിലെ ദീര്‍ഘവാസം ? 
പാപിയാം കായേന്റെ ദുഷ്ട പാദസ്വനം 
കേള്‍ക്കിലകന്നു മാറുന്നു ലോകര്‍ 
സോദരഹത്യയാം പാപത്തിന്‍ ശമ്പളം 
മൃത്യുവായ്‌ കായേനെ പുല്‍കിടുന്നു. 

കാലം ശതാബ്ദങ്ങള്‍ താണ്ടിനീങ്ങുമ്പോഴും 
കായേനു നിത്യമലച്ചിലല്ല്ലേ ? 

കൊല്ലായ്കില്‍ കൂട്ടരെ സോദരരെ 
എങ്കിലനശ്വര ലോകമണഞ്ഞിടാം 
ആബോലിനെപ്പോലമരനാകാം ! 


കവിത 
വിണപൂവ്‌ 


ങ്ങള്‍ക്കറിയില്ല, എനിക്കറിയാം. 
ഷോക്കേയ്‌സില്‍ പനിനീര്‍ പൂവുപോലെ 
ഒരു പ്രണയമുണ്ടായിരുന്നത്‌. 


കയ്യുമ്മു 


നിങ്ങളത്‌ കണ്ടില്ല, വാസനിച്ചില്ല 
ഒരു മഴയിലിത്തിരിനേരം 

കിനാവു കണ്ടിരുന്നത്‌. 

പാവം പനിനീര്‍പുവ്‌ 
വാടിയുണങ്ങിപ്പോയി. 

പൂവിന്റെ കിനാവുകള്‍ 
ഞാനല്ലാതെ മറ്റാരുമറിഞ്ഞില്ലു. 
മരിക്കാത്ത ഒരേ ഒരു സത്യം 
ഞാനിവിടെയൊക്കെയുണ്ടായിരുന്നു... 
എന്നെ ഇവിടാരും കണ്ടതുമില്ല 
ഒരു മഴയിലിത്തിരിനേരം 

കിനാവു കണ്ടിരുന്നത്‌ 
ഞാനല്ലാതെ മറ്റാരുമറിഞ്ഞതുമില്ല. 


സക. വാറ്റ്‌ 


കാഴ്ച/കാഴ്ചപ്പാട്‌ 


ന്‌ വടകാട്ല്ല ? 
സുകേതു 

൭ 

ക്ട്രിക്കല്‍ സിവിക്കേട്ടന്‍* എന്നോടു പറഞ്ഞു : എന്റെ കൈപിടിച്ച്‌ 
കുറച്ചുകൂടി അരികത്തിരുന്നു പറഞ്ഞു : “നിന്റെയീ ചൊറിയുന്ന 
ഏര്‍പ്പാടില്ലേ.. ഈ ഇക്കിളിയാക്കുന്ന പരിപാടി ? അതങ്ങു നിര്‍ത്ത്‌. എന്നിട്ട്‌ 
വല്ലതും എഴുത്‌ ". 'നായിന്റെമോനെ' എന്ന സംബോധനയോടെ, വിലപിടിച്ച 
ഉപദേശമായിട്ടാണ്‌ ഇന്നും ഞാനിതിനെ കാണുന്നത്‌. ഈയൊരു ചിന്ത 
ഇടയ്ക്കിടെ തികട്ടിവരുന്നുമുണ്ട്‌. ഇത്തരത്തില്‍ മനസ്സില്‍ തറയ്ക്കുന്ന 
വാക്കുകള്‍ അധികമൊന്നും ഞാന്‍ കേട്ടിട്ടില്ല. മനസ്സു തുറന്നാലല്ലവേ 
വാക്കുകള്‍ തറയ്ക്കു. 

൭ 


ഇതാ മനസ്സില്‍ തുളച്ചുകയറിയ മറ്റൊരനുഭവം. ഇക്കഴിഞ്ഞ ഒക്ടോബര്‍ 
11-0൦ തിയ്യതി (11.10.09) മാവേലിക്കരയില്‍ നിന്നാണ്‌ കിട്ടിയത്‌. അതൊന്നു 
തികട്ടാം : ഒരു പുസ്തക പ്രകാശനച്ചടങ്ങ്‌. 'ദളിതപുസ്തക പ്രകാശനം” 
എന്നു പറയുകയാവും ഏറെ ശരി. ഇതു ഞാന്‍ പറയുന്നതല്ല, 
ചടങ്ങിനാശംസകള്‍ അര്‍പ്പിച്ച യുവകവി എം.ബി.മനോജ്‌ പറഞ്ഞതാണ്‌. 
മനോജ്‌ തന്റെ ഓരോ വാകൃത്തിലും 'ദളിത്‌ ' എന്ന പദം എത്ര തവണയാ 
ണെന്നോ ആവര്‍ത്തിച്ചത്‌ ! പടിവാതില്‍ക്കല്‍ വന്ന്‌ അമ്മാ... അയ്യാ... നീട്ടി 
വിളിയ്ക്കുന്ന യാചകനെപ്പോലെ- ഞങ്ങള്‍ ദളിതരാണേ... അടിച്ചമര്‍ത്ത 
പ്പെട്ടവരാണേ. മനോജ്‌ ദീനദീനം വിലപിക്കുകയായിരുന്നു. എന്തിനാ 
ണാവോ ഈ നിലവിളി ? ആരെ കേള്‍പ്പിക്കാന്‍ ? കവിതയ്ക്കെന്തിനാണ്‌ 
ജാതിയും മതവും ? 

൭ 


അവിടെ കാലെടുപ്പുവെച്ചപ്പഴേ എനിക്കു തോന്നിയതാണ്‌, പന്തികേടുണ്ട്‌. 
പിറവിയുടെ സുഗന്ധം പ്രതീക്ഷിച്ച എനിക്ക്‌ പഴകിയ ജഡത്തിന്റെ 
അളിഞ്ഞ നാറ്റമാണ്‌ കിട്ടിയത്‌. നുറുങ്ങലരിയും എള്ളും ദര്‍ഭയും 
ഇലച്ചീന്തും ബലിക്കാക്കകളും... ഒരു സംസ്‌കാരച്ചടങ്ങിന്റെ മൂകത 
തളംകെട്ടി നില്‍ക്കുന്നു. ഹാള്‍ നിറയെ മഹാമൌഈനം തിങ്ങിവിങ്ങി നില്‍ക്കുക 
യായിരുന്നു. ആരും പരസ്പരം സംസാരിക്കുന്നില്ല. കൈയടിക്കാന്‍ 
കുറച്ചുപേരെ കാലേകൂട്ടി ഒരു ഭാഗത്ത്‌ ഒരുക്കിനിര്‍ത്തിയിട്ടുണ്ട്‌. അവരത്‌ 
സമയാസമയം ഭംഗിയായി ചെയ്തുതീര്‍ക്കുന്നുമുണ്ട്‌. 

൭ 


എനിക്കു ക്ഷമയറ്റു. ഇരട്ടവര കോപ്പിയിലെ അക്ഷരങ്ങളായി ഞെരുങ്ങാന്‍ 


ദ്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2009. ക 
ലം 


ഞാനില്ല. പുറത്തുകടന്നു. വരാന്തയിലെ ബെഞ്ചില്‍ പ്രശസ്ത കവി 
എസ്‌.ജോസഫ്‌. അടുത്തുചെന്ന്‌ “ജോസഫല്ലേ ? ഞാന്‍ സുകേതു” എന്ന്‌ 
സ്വയം പരിചയപ്പെടുത്തി. എടുത്ത വായ്ക്ക്‌ ചോദിക്കുകയാ : “നീ 
വടക്കല്ലേ ? " കത്തിപ്പോയി ഞാന്‍. ഒരക്ഷരം പറയാനാകാതെ... ഇരുന്നിട 
ത്തിരുന്നുപോയി. 
എന്റെ എല്ലാ സംശയങ്ങളേയും ഒരൊറ്റ വാക്കുകൊണ്ടാണ്‌ ജോസഫ്‌ 
സ്ഥിരീകരിച്ചുതന്നത്‌. സംസ്‌കാരച്ചടങ്ങാണിത്‌. 
ആസനത്തിലൂടെ കുത്തിക്കയറ്റിയ വാരിക്കുന്തം കുടല്‍മാല കടഞ്ഞ്‌ 
അന്നനാളം വഴി നേരെ തലച്ചോറിലെത്തി കറങ്ങിത്തിരിഞ്ഞ്‌ മൂര്‍ദ്ധാവും 
തുളച്ച്‌ എഴുന്നുനിന്നാല്‍ എങ്ങനെയുണ്ടാകും ? 
ജോസഫേ, 

കുറച്ചു നല്ല മനുഷ്യരെ കാണാം, കണ്ടുമുട്ടാം, വര്‍ത്തമാനം 
പറയാം... ഇര്രയൊക്കെയേ ജീവിതം കൊണ്ട്‌ ഉദ്ദേശിക്കുന്നുള്ളു. 
ഈയൊരാഗ്രഹം തന്നെയാണ്‌ എന്നെ മാവേലിക്കരയിലും എത്തിച്ചത്‌; 
ക34ണിതാവല്ലാതിരുന്നിട്ടുകൂടി. 
൭ 


പറയാതെ നിവൃത്തിയില്ല മാഷേ... നിങ്ങളൊക്കെ ഏതു കാലത്തിലാണ്‌ 
ജീവിക്കുന്നത്‌ ? ആദ്യം പേരു ചോദിക്കും. വീട്ടുപേര്‍ ചോദിക്കും. അച്ഛന്റെ 
പേരു ചോദിക്കും. എന്നിട്ടും മനസ്സിലായില്ലെങ്കില്‍ 'മോനേതാ ജാതി' എന്നു 
ചോദിക്കുന്ന ഒരു തലമുറയുണ്ടായിരുന്നു. കുട്ടിക്കാലത്ത്‌ എന്നോടും 
ചോദിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. ഇപ്പോഴിതാ അതേ ചോദ്യം അതേ വികാരത്തോടെ 
ജോസഫിലൂടെ ! എന്ത്‌ - സംസ്കാരമാണെടോ ഇത്‌ ? കവിയായ 
ജോസഫിനോട്‌ എനിക്ക്‌ യാതൊരെതിര്‍പ്പുമില്ല. നല്ല എഴുത്താണ്‌. 
വായിച്ചാല്‍ മനസ്സിലാകും. പച്ചപ്പുള്ള എഴുത്ത്‌, അങ്ങനെയുള്ള ഒരാളിന്റെ 
നാവില്‍ നിന്ന്‌ എങ്ങനെയുണ്ടായി ഇങ്ങനെ ഒരു വാക്ക്‌ ? 

൭ 


നീ വടക്കല്ലേ..? തന്നോടാരു പറഞ്ഞു ഇങ്ങോട്ടു വരാന്‍ ? ഇത്‌ ഞങ്ങളുടെ 
തട്ടകം. നീ അവിടെ ചെരച്ചാല്‍ മതി... എന്താണു മാഷേ ഇതിന്റെയൊക്കെ 
അര്‍ത്ഥം ? എഴുതുന്ന മനസ്സും ജീവിക്കുന്ന മനസ്സും തമ്മില്‍ ഒരു ബന്ധവു 
മില്ലെന്നോ ? വെറുതെയല്ല പുസ്തകം (്രകാശിപ്പിച്ചശേഷം ചാരുനിവേദിത 
പറഞ്ഞത്‌ : 'എഴുത്തുകാരാ നീയിപ്പോള്‍ നടത്തിക്കൊണ്ടിരിക്കുന്നത്‌ 
സലില! 4ഒടധസദ0ഠ്‌ ആണ്‌. ബൌദ്ധിക കോപ്പിയടി. 


* സിവിക്ക്‌ ചന്ദ്രന്‍ 


വാമ്ുറ്റിവ്‌ 


[൭ 


൭10191 


ശ്ശേ 8൧൧൧, ൧൧൧റഗഥ ൫0൧൧, 
(014 006 
011: 04923 263933, 9995489707 


൧ 7ഗ ൯൦ണ൦ഠ( ഗ്ലാം 


1/ (16, 7൨, 11ധ0ദ, 70൦000, 0൮03), ൧7, 
1/൧, ൧/0, 90൦, 0690, നാല 00, 7/ ട്‌, 
31170000 2൬01൦, 110൦ 10990൦ ൦... 


1 0നി ബിണാണബ്ദംം 
പിക്‌ ചി 
നേം ഒപി 
പുതുദ്രാഥം, കൊല്ലങ്കോട. 011: 9995489707 


൧.5, ദധഗ്ഗ്ചഡ്ല്വാാഠ൩൨ 9995489707 
[ിധ3। ടടടന്സി 9895380802 
ഗിനന30 04923 262801 
ഭണാബ്‌ 9846183013 


1/8 ധനിണ്ിഭ [/ദന്ുടട, 733 ദ്യ & ൧ 0ഠിംടെ 
0 ധന ഒ & ട്രാ05001॥/ 


ന്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2003.. ക്്ു 
ടു 


വീണ്ടെടുക്കല്‍-കവിത 


സ്സുദദശ്രനം 


ഓം 
പരര്ബഹ്മണേ നമഃ 
മംഗളാചരണം 


ചൈതന്യം സര്‍വ്വഭൂതാനാം 
നിവര്‍ത്തിഞ്ച ഗദാത്മനാം 
നാദപ്രഹ്മതദാനന്ദ 
മദ്വിതീയ മുപാസ്മഹേ ! 


ചിതാനന്ദേ ! നിത്യേ ! സുകൃതി 
ജനതാവേദ്യവിഭവെ 
പരാത്മന്നദ്വൈതേ നിഹിത 
ഹൃദയോപ്യാശ്രിതജനം 
സദാവ്യത്യാര്‍യ്യോയഃ സുഹിത 
സുഹിതോ ജഞാനലഹരീ 
പരിവാഹൈര്‍ന്നിത്യം വരഗുരുരയം 
പാലയതുനഃ. 
മഹാമോഹവ്യാഘല്രേ 
ദുരിതവൃകരോഗാരിനിലയെ 
ദുരാശാവാതാശേഗഹന 
തരസംസാരവിപിനെ 
വമ്വന്നായഃ കാശ്ചില്‍ 
കുമതിരപിയല്‍ പാദയുഗളീം 
സ്മരന്നേതിസ്വാസ്ഥ്യം 
വരഗുരുരയം പാലയതുനഃ. 


ദുരവസ്ഥാ കാണ്ഡം 


ഗാനം 
(രാഗം-കാനഡ-താളം അടന്ത-താണ്ഡവനിത്യ) 
ഗരീഗജാനനം എന്ന വര്‍ണ്ണമട്ട്‌ 


വിഘ്നനിവാരണം ചെയ്ത 
സുദര്‍ശനെ 


വാഭ്കവ്വവ്‌ 


ശ്രന്ഥകര്‍ത്താ : എം.എസ്‌.ഡി. 


വിഘ്നേശ്വര നിന്നെ 
കൈതൊഴുന്നേന്‍. 
വാണിമാതാവെ ! മനോജെഞ ! 
കടാക്ഷിക്കാം ! 
താണു തൊഴുന്നേന്‍ ഞാന്‍ 
നിന്നെ മോദാന്‍. 
നാരായണാഖ്യനാം ശ്രീഗുരു 
വര്യന്റെ 
കാരുണ്യലേശത്താല്‍ 
ചൊല്ലീടുന്നേന്‍. 
ഈഴവരുടെ ദുരവസ്ഥ ചൊല്ലുവാന്‍ 
നാഴികപോലും കളയരുതേ ! 


(താളം-നീലാംബരി, താളം-ആദി) 
നീതിനെറിയുണര്‍ന്ത എന്ന മട്ട്‌ 


മന്നിലീപ്പാലക്കാട്ടെന്നുള്ള താലൂക്കി 
ലിന്നുവസിച്ചിടു മീഴവരെ ! 
എത്രയോ സങ്കടം നിങ്ങടെ 
ദുസ്ഥിതി 
യത്രയുമോര്‍ക്കുമ്പോ ളേതവര്‍ക്കും. 
തോന്നുന്നു ഹാ കഷ്ടമീവിധം 
ദുസ്ഥിതി 
തോന്നിക്കുവാന്‍ നിങ്ങളാക്കിയല്ലോ. 
ലോകത്തിലെങ്ങുമില്ലാത്തൊ 
രയിത്തങ്ങള്‍ 
ഹാ കഷ്ടം ഹേ ! നിങ്ങള്‍. 
പേറുന്നല്ലോ. 
വട്ട്രെ കാണുമ്പോള്‍ പ്രാണനും 
കൊണ്ടടെത്ര കഷ്ടപ്പെട്ടോടുന്നു 
നിങ്ങല്ലൊം. 
കല്ലിലും മുള്ളിലും കാട്ടിലും മൂട്ടിലു 
മല്ലേ വഴിമാറിയോടിടുന്നു. 
ദൂരത്തവര്‍ പിന്നെ യാട്ടിയകറ്റുമ്പോള്‍ 
പാരം ചവറ്റിലപോല്‍ പറപ്പാന്‍ 


൫ 


നിങ്ങള്‍ക്കു സംഗതിയായതു 
നിങ്ങടെ മംഗളമറ്റ മതത്താലല്ലോ. 


(രാഗം-മോഹനം, താളം-ആദി) 
അയ്യോയിതെന്ന കാലം എന്ന വര്‍ണ്ണമട്ട്‌ 


വട്ടരെത്ത്പ്രാനും നായരെ മൂത്താരും 
മട്ടുമാക്കുന്നതുമോര്‍ത്തു കണ്ടാല്‍ 
പൂണുല്‍ മതത്തിങ്കല്‍ നിങ്ങള്‍ 
കുടുങ്ങി വന്‍- 
ക്ഷീണം പിടിച്ചുള്ള മുലമത്രെ. 
മറ്റുള്ള ജാതിക്കാര്‍ക്കെന്നുമടിമയാ 
യറ്റം വെടിഞ്ഞൊരപമാനങ്ങള്‍. 
നിങ്ങളനുഭവിച്ചീടുന്നു ഹിന്ദുവേ- 
ന്നങ്ങു നടിച്ചു കിടക്കമൂുലം. 
ഈഴവര്‍ക്കെന്തു മതമാണൊന്നുള്ളതു 
ഈഴവജ്യഷ്ഠരെ ! ചൊല്ലീടുവിന്‍. 
തീണ്ടലൊന്നില്ലെങ്കില്‍ കേരളം 
സ്വര്‍ഗ്ഗമാം 
തീണ്ടല്‍ കൊണ്ടല്ലയോ ബുദ്ധിമുട്ട്‌. 
നായന്മാരെങ്ങിനെ നായകരായി 
ത്തീര്‍ന്നു 
ന്യായപ്പകിട്ടല്ലെ നായകത്വം. 
ര്രാഹ്മണ ബാന്ധവ ബന്ധുത്വം 
കൊണ്ടല്ലെ ! 
(രാഹ്മണര്‍ക്കായവര്‍ യോജിപ്പായി. 
ആരണക്കൂട്ടവും നായര്‍കുടുംബവും 
ക്ഷീരവും നീരവുമെന്നപോലെ. 
കൂടിക്കലര്‍ന്നപ്പോള്‍ 
ബന്ധുക്കളായില്ലേ ! 
കൂട്ടം പറയുമ്പോള്‍ 
കോപിക്കൊല്ലെ. 
അങ്ങിനെ നായരുമുന്നതി പ്രാപിച്ചു 
തിങ്ങിയമോദേന വാണീടുന്നു. 


(രാഗം-ആനന്ദഭൈരവി, താളം-ശായ്പ) 
(പാണസഖിയെനക്കു എന്ന വര്‍ണ്ണമട്ട്‌ 


(്രഹ്മഹത്തീദോഷം കൊണ്ടല്ലോ 
നിങ്ങളെ 

(്രാഹ്മണജാതിക്കു കണ്ടുകൂടാ. 

നിങ്ങളെ തോല്പിച്ചു മുന്നം തന്നെ 


ബ്വെപ്തം.-നവംബര്‍ 2009. ക്കു 


യവർ ചങ്ങാതികളാക്കാന്‍ 
ഭാവിക്കുന്നോ ? 
തീണ്ടല്‍കൊണ്ടല്ലോ സ്പര്‍ദ്ധകള്‍ 
വര്‍ദ്ധിപ്പൂ 
തീണ്ടലില്ലെങ്കിലോ സ്പര്‍ദ്ധയില്ലാ. 
ആയതുകൊണ്ടാണു ജാതിയെ 
മാറ്റുവാന്‍ 
ന്യായം മുറയ്ക്കു പറഞ്ഞിടുന്നേന്‍. 
സജ്ജന സംഗത്തിനുള്ളളൊരു 
മാര്‍ഗ്ഗങ്ങ 
ളിജ്ജന മെങ്ങാനും കണ്ടിട്ടുണ്ടോ ? 
സംസര്‍ഗ്ഗ ദോഷത്താലല്ലയോ 
നിങ്ങളും 
സംസാരിപ്പാന്‍ പോലും 
കൊള്ളുന്നുണ്ടോ. 
താലദ്രുമത്തില്‍ കയറീട്ടു നിത്യവും 
താലക്കുലയില്‍ രസമെടുത്തു. 
വില്പാനൊ ? നിങ്ങളെ 
വേധാവിധിച്ചതു 
സ്വല്പേതരമൊന്നു ചിന്തചെയ്വിന്‍ 
(രാഗം-മുഖാരി, താളം-ആദി) 
ചിദംബരദര്‍ശനം എന്ന വര്‍ണ്ണമട്ട്‌ 
നിങ്ങളൊന്നില്ലെങ്കില്‍ തെങ്ങു പന 
ചെത്താന്‍ 
ചങ്ങാതികളുണ്ടൊ? ചൊല്ലിടുവിന്‍. 
എന്തിനാണിത്തരം കുത്സിതവേലകള്‍ 
ചിന്തകുടാതെ ചെയ്വതിന്നായി 
സൃഷ്ടിച്ചിതോ വേധാനിങ്ങള്‍ 
ക്കായയ്ുയ്യോ 
കഷ്ടമെ നിങ്ങടെ ദൈവശാപം. 
കുത്സിതവേലകള്‍ ചെയ്യുന്നതു 
കൊണ്ടു 
ഭത്സിക്കുന്നുണ്ടല്ലോ ലോകരെല്ലാം. 
നിന്ദ്യമായീവിധം ചെയ്യുന്നതുകൊണ്ടു 
വന്ദ്യമല്ലാതെ ഭവിച്ചിടുന്നു. 
ആയതുകൊണ്ടാണു ലോകരും 
നിങ്ങളെ 
മായം കൂടാതെ പതിത്വം ചൊല്ലി [ 


ആട്ടിത്തുരത്തുന്നു ദൂരത്തു നിങ്ങളും 
ആട്ടിന്‍പരിഷപോലോടിടുന്നു. 
നട്ടുച്ചനേരത്തു കല്ലുകള്‍ തല്ലിയും 
കഷ്ടപ്പെട്ടീടുന്നു നിങ്ങളെല്ലാം. 
മമ്മട്ടികൊണ്ടുള്ള വേലകള്‍ 
ചെയ്‌വാനും 
ചമ്മട്ടികൊണ്ടുള്ള തല്ലേല്‍പ്പാനും, 
വേധാവിധിച്ചിതോ ദൈവമേ 
നിങ്ങള്‍ക്ക്‌ 
ബോധക്കേടേതാനും 
വന്നുചേര്‍ന്നൊ ? 
നിങ്ങളൊന്നില്ലെങ്കില്‍ റോഡുകള്‍ 
നന്നാക്കാന്‍ ചങ്ങാതികളുണ്ടോ 
ചൊല്ലുചൊല്ലു. 


(രാഗം-വേകട, താളം-രൂപകം) 
ദയിതെനിന്‍ പരിണയമിതുവരെ എന്ന വര്‍ണ്ണമട്ട്‌ 


പാറവെടിവെച്ചു കല്ലുകള്‍ തല്ലിയും 
താറെപ്പരത്തുന്നു നിങ്ങളെല്ലാം. 
അങ്ങാടിതോറും ചുമടു ചുമക്കുവാന്‍ 
നിങ്ങടെ മൂര്‍ദ്ധാവില്‍ രേഖയുണ്ടോ. 
പട്ടര്‍ക്കും നായര്‍ക്കും ചെട്ടിക്കും 
മറ്റോനും 
കഷ്ടമേ നിങ്ങള്‍ കൊടുത്തു ലാഭം. 
ഇങ്ങനെ കഷ്ടങ്ങള്‍ 
ചെയ്തുപജീവനം 
പൊങ്ങിയ സങ്കടേയാക്കിവെച്ചു. 
വേധാവിനെച്ചൊല്ലി 
ക്ലേശിക്കവേണ്ട ഹേ 
സാധുത്വമേറുന്ന നിങ്ങളെല്ലാം. 
എത്രയോ ജോലികളുണ്ടിതു 
കൂടാതെ 
അത്രയും നിങ്ങള്‍ക്കും 
ചെയ്തുകൂടെ 
ബുദ്ധിയെക്കൊണ്ടു നടത്തുന്ന 
വേലകള്‍ 
സാദ്ധ്യമൊ നിങ്ങള്‍ക്കു ലേശം 
പോലും 


നിങ്ങടെ കഷ്ട്രതു 
പ. റാക്കറ്റില്‍ 


ചൊല്ലുവാന്‍ 
സംഗതി വന്നതുകൊണ്ടുതാനും 
ചൊല്ലുവാന്‍ പോലുമെ സാധിക്ക 

യില്ലഹോ 

വല്ലായ്മ വന്നു ഭവിക്കമൂലം. 
പ്രാകൃതഭാഷയെ ചൊല്ലുന്നതു കൊണ്ടു 
പ്രാകൃതരായി ഗണിച്ചിടുന്നു. 
ചണ്ഡാലജാതീടെ കൂട്ടത്തിലല്ലയോ 
ശൌണ്ഡികന്മാരെ ഗണിച്ചിടുന്നു. 


(രാഗം-സാവേരി, താളം-ആദി) 
എന്തനചിന്നസഫലമുഛ്യമി എന്ന വര്‍ണ്ണമട്ട്‌ 


നിങ്ങടെ ഐകൃതയില്ലാത്ത 
ദോഷത്താല്‍ 
നിങ്ങളെയാട്ടി പുറത്താക്കുന്നു. 
തല്ലുകള്‍ കൊള്ള്ളെണ്ട 
ജാതികളല്ലയോ 
തല്ലുകൊള്ളാതെ കഴിച്ചുകൊള്‍വിന്‍. 
തല്ലുകള്‍ കൊള്ളണമെങ്കിലൊ 
നിങ്ങളും 
ചെല്ലുവിന്‍ പുണുല്‍ മതത്തിലേക്ക്‌. 
അല്ലയോ നിങ്ങളുമീവണ്ണം സങ്കടം 
ചൊല്ലുവാനല്ലയോ യാക്കിവെച്ചു. 
നിങ്ങടെ യജ്ഞത വിദ്ൃയില്ലായ്മയും 
തങ്ങടെ ഹീനത്വംകൊണ്ടുതന്നെ. 
മാനമില്ലാത്തൊരു കൂട്ടരെ ഹെ 
നിങ്ങള്‍ 
മാനമല്ലൊ വലുതെല്ലാവര്‍ക്കും. 
മാനവും നാണവും കൈവെടി 
ഞ്ഞേറ്റവും 
ദീനഭാവം പൂണ്ടു ജീവിക്കൊല്ലെ ! 
നായിനെപ്പോലെ 
യിരിക്കയെക്കാളയ്യൊ 


തീയില്‍ പതിച്ചു മരിക്കനല്ലു. 
(രാഗം-അറഠാണ്ണ, താളം-ചായ്പ) 
മാര്‍ഗ്ഗത്തില്‍ കണ്ട കനി എന്ന വര്‍ണ്ണമട്ട്‌ 
ഭാവം 
പ്രഭുവാണെന്നുണ്ടെങ്കിലായതു 


ഭാവിക്കാം വീട്ടിലെ വേലിക്കുള്ളില്‍. 


ഉദ്യോഗഗാരവമുണ്ടായിട്ടെന്തഹൊ വാക്കുകള്‍ 


സദ്യോഫലം നീവിടുന്നില്ലല്ലോ ! കേള്‍ക്കുവാന്‍ മാത്രമാണീഴവന്മാര്‍. 
വട്ടരെ കാണുമ്പോളോടുന്നതെന്തിനു ഈഴവരായ പ്രമാണികള്‍ ചൊല്ലുകില്‍ 
കഷ്ടമേ നിങ്ങടെ വര്‍ഗ്ഗദോഷം. കീഴേ വിടുന്നു നീ ശ്രോത്രദ്വാരാ. 
ആട്ടിമുടുക്കുന്നു പട്ടന്മാര്‍ നിങ്ങളെ എന്തൊരു കഷ്ടമാണിത്തരം മണ്ടന്മാര്‍ 
വട്ടിയെപ്പോലവെ ഹന്ത കഷ്ടം. ചിന്തകൂടാമലെ ചെയ്യുന്നല്ലോ. 
മാനമൊ നിങ്ങള്‍ക്കു 

ആട്ടുന്നതുകൊണ്ടു (രാഗം-ചെഞ്ചുരുട്ടി, താളം-ആദി) 


ഇന്നും പരാമുഖം എന്ന വര്‍ണ്ണമട്ട്‌ 
കാറത്തൊണ്ടിപ്പഴങ്ങളെ പോലുള്ളോരു 
കൂറൊത്തജനങ്ങളുമുണ്ടല്ലോ. 
തൊണ്ടിപ്പുഴംപോലെ സുന്ദരരുപന്മാര്‍ 
തിണ്ടാട്ടമുണ്ടാക്കാനല്ലെ കൊള്ളൂ. 
കണ്ടാലഴകുള്ള ചക്കക്കുണ്ടോ ചുള ? 
കണ്ടീടുന്നില്ലയോ നിങ്ങളിത്‌. 
കണ്ടാലഴകുള്ള സുന്ദരവിഡ്ഡികള്‍ 
ഉണ്ടായിട്ടെന്താ മരിച്ചാലെന്താ ? 
ഈവക കൂട്ടര്‍ക്കു ദ്രോഹവിചാരം താന്‍ 
ചാവാതെ കണ്ടുള്ള ജീവശ്ശമുവം. 
ഇങ്ങനെയുള്ളൊരു ജീവശ്ശവങ്ങളെ 


ദൈന്യതയില്ലയോ ചിന്തചെയ്വിന്‍. 
ദൂരത്തവര്‍പിന്നെ യാട്ടിയകറ്റുമ്പോള്‍ 
പാരിച്ച ഖേദേനെ മാറുന്നല്ലോ. 
ആട്ടുമ്പോള്‍ നിങ്ങടെ യോഗ്യത 
തീര്‍ന്നില്ലേ 
ആട്ടാതെ കണ്ടുള്ള മാര്‍ഗ്ഗം ചെയ്ക. 
എന്തിനാണോടുന്നു കഷ്ടമേ നിങ്ങളും 
ഹിന്ദുവാണെന്നുള്ള കാരണത്താല്‍ 
അല്ലയൊ നിങ്ങളും ഈഴവജാതിയെ 
അല്ലല്‍കൂടാതെ കളഞ്ഞീടുവിന്‍. 


(രാഗം-ആരഭി, താളം-ആദി) 


അമ്പലത്തിലുള്ളോരെ എന്ന വര്‍ണ്ണമട്്‌ അങ്ങനെ സൃഷ്ടിച്ചോ തമ്പുരാനെ ! 
നിങ്ങളെക്കൊണ്ടു പ്രയോജനമെന്തുള്ളു അങ്ങനെയുള്ളൊരു ലോകരെ 
തങ്ങളില്‍ തല്ലിതലയുടപ്പാന്‍ ക്കൊണ്ടല്ലൊ 
അല്ലയോ നിങ്ങടെ ബുദ്ധിഹീനത്വമേ- തങ്ങിയ ഖേദത്തിലാക്കീടുന്നു. 
ന്നല്ലയോ നാട്ടാര്‍ നിനക്കയുള്ളൂ. വങ്കപ്രഭുക്കരായുള്ള ജനങ്ങളും 
സ്വാഭിമാനമറ്റ ജീവിതം നിഷ്ഫലം അങ്കത്തിനായി പുറപ്പെടുന്നു. 


ആഭിജാത്യം പിന്നെ നിങ്ങള്‍ക്കുണ്ടോ ?നല്ലതുചൊല്ലുമ്പോള്‍ തെറ്റിദ്ധരിച്ചിട്ടു 
ആരെടോ താനെന്നു കേള്‍ക്കുമ്പോള്‍ വല്ലായ്മക്കല്ലൊ പുറപ്പെടുന്നു. 
നീയ്യല്ലേ സത്തുക്കളായുള്ള കൂട്ടരെദ്രോഹിപ്പാന്‍ 
ആരാന്റെ ജാതിയെ ചൊല്ലിടുന്നു. നിത്യാമസത്തുക്കള്‍ കച്ചകെട്ടും. 
എന്തിനാണിങ്ങനെ കള്ളങ്ങള്‍ ശ്വാക്കളെപ്പോലെ കലഹിച്ചുനിത്യവും 
ചൊല്ലുന്നുപോക്കുന്നോ നിങ്ങടെ കാലക്ഷേപം. 
ചന്തക്കേടായുള്ള ജാതിയാല്‍താന്‍. 
താണവനെന്നുള്ള ഭാവംകൊണ്ടല്ലെനി പ യി ം 
താണസ്വരത്തിലുരിയാടുന്നു. പാലനിറന്തവിടം ഇതുതാനാ എ വ ണ്ണുമട്ട 


ബ്രഹ്മഹത്തിദോഷം കൊണ്ടാണു 
ചോദ്ൃത്തിനുത്തരം ധൈര്യത്തോ 


ദൈവമേ 


ടോതുവാന്‍ബ്രഹ്മാവു ചൊന്നാലും കേള്‍ക്കുന്നീല. 
ആദ്യം മുതല്‍ക്കേ നീ ഈമയല്ലോ. കണ്ടാലും കൊണ്ടാലും 


കോല്‍ക്കാരന്‍ നായര്‍ ചൊല്ലുന്ന ക 
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മാനമില്ലാത്തൊരു ഇന്നിയുമിത്തരം ബുദ്ധികെട്ടുള്ളൊരു 


മണ്ടന്മാരായിട്ടിരിക്കനന്നോ ? വന്നപിഴകളെ ചൊല്ലീടുന്നേന്‍. 
ഇത്തരം ബുദ്ധിയില്ലാത്തൊരു മണ്ടന്മാര്‍ പാട്ടകൃഷികളെ ഏല്ക്കുവാന്‍ 
ഒത്തുവിളഞ്ഞിതു കേരളത്തില്‍. ചെല്ലുമ്പോള്‍ 


കണ്ടാലും നല്ലൊരു സുന്ദരവിഡ്ഡികള്‍-- പാട്ടങ്ങള്‍ കേറ്റുന്നു നിങ്ങളല്ലോ. 
ക്കുണ്ടോ സാഹോദര്യം തെല്ലുപോലും. ഈഴവന്‍ കേറ്റുന്ന പാട്ടത്തിന്നല്ലയോ 
ഇങ്ങനെയുള്ളളാരു മണ്ടന്മാരല്ലയോ ഈഴവപ്പാട്ടമെന്നു ചൊല്ലിടുന്നു. 


മങ്ങിക്കിടക്കും സമുദായത്തെ എന്തിനാണിത്തരം ബുദ്ധികെട്ടിട്ടുള്ള 
ഉദ്രിപ്പാന്‍ പോകുന്നു ഹാ കഷ്ടം ! ചിന്തയാല്‍ മേവുന്നു ഈഴവരെ ! 
ബുദ്ധിമറിഞ്ഞീടിലെന്തുചെയ്യാം. അന്യന്റെ വാക്കുകള്‍ കേട്ടുനടപ്പവര്‍ 


എന്തൊരു കഷ്ടമാണിക്കൂട്ടരെക്കൊണ്ടു അന്യായമായി നശിച്ചിടുന്നു. 
ചന്തക്കേടാക്കിയും തീര്‍ക്കുന്നല്ലോ. 

എന്തിനാണിത്തരം ചന്തക്കേടായുള്ള ്രുടരും? 
സന്താനമുഴിക്കു ഭാരംതന്നെ. 


(രാഗം-ശങ്കരാഭരണം. താളം-ആദി) 
മരിയാതകാ എന്ന വര്‍ണ്ണമട്ട്‌ 


സുദര്‍ശനം (കവിത) - എസ്‌.എം.ഡി. 
അച്ചടി : ദി രാമാനുജ പ്രിന്റിംങ്‌ ഹൌസ്‌ ലി. തൃശ്ശൂര്‍. 1104 (1825) 
വിതരണം : വി.എം.ചാര്‍ലസ്‌, എരിമയൂര്‍, ആലത്തൂര്‍, പാലക്കാട്‌. 


ഹിന്ദുമതത്തിലെ അനാചാരങ്ങള്‍ക്കെതിരെയുള്ള ഈ കവിതാ 
സമാഹാരം അവര്‍ണ്ണരായ ഈഴുവന്റെ ദൈന്യാവസ്ഥയെയാണ്‌ 
ക്ര്ദ്രവിഷയമാക്കുന്നത്‌. ബുദ്ധമതത്തിലേക്കും ക്രിസ്തുമതത്തിലേ 
ക്കും പരിവര്‍ത്തനം നടത്തണമെന്ന വാദം ശക്തമായിരുന്ന കാലഘട്ടമാ 
യിരുന്നു അത്‌. ഈഴുവനായ കിട്ട ജോണ്‍ കിട്ടയായി കല്‍പ്പാത്തിയില്‍ 
പ്രവേശിച്ച ചരിത്രസംഭവം വായനക്കാര്‍ ഓര്‍ക്കുമല്ലോ. ജോണ്‍ കിട്ട 
യുടെ പാരമ്പരൃത്തില്‍പ്പെട്ടയാളാണ്‌ എസ്‌.എം.ഡി. എന്ന മധുസൂദനന്‍. 
ഇദ്ദേഹത്തിന്റെ സഹോദരനാണ്‌ ചാര്‍ലസ്‌. ഇവരെല്ലാം തന്നെ ടു 
ക്രിസ്ത്യാനികളായി മതപരിവര്‍ത്തനം ചെയ്തു. 

ചരിത്രത്തിന്റെ നേര്‍മുഖമാണ്‌ എസ്‌.എം.ഡി. 'സുദര്‍ശന്‌ 
ത്തില്‍ ആവിഷ്കരിക്കുന്നത്‌. കാലഹരണപ്പെട്ടുപോകുമായിരുന്ന ഈ 
കൃതിയെ വീണ്ടും പ്രസിദ്ധീകരിക്കാന്‍ കഴിഞ്ഞതില്‍ റ്ഥക്കറ്റിവ്‌ അതി 
യായി സന്തോഷിക്കുന്നു. 

- പ്രതാഗിപര്‌ 


വാമ൭റ്റവ്‌ 


വീണ്ടുവിചാരം 


ഭാ നമമ്മാദു പറകുന്നത്‌ 


പെരിയാര്‍ ഈ.വി.രാമസ്വാമി 


ക്രരു ഭാഷയുമായുള്ള ബന്ധം നമുക്ക്‌ കെട്ടതാണോ നല്ലതാണോ 
എന്ന്‌ ചിന്തിക്കുമ്പോള്‍ നമ്മുടെ ചുറ്റുപാടിനും കാലാവസ്ഥയ്ക്കും അത്‌ 
പൊരുത്തപ്പെടുന്നതാണോ എന്നു നോക്കണം. പിന്നീട്‌ ആ ഭാഷയിലുള്ള 
ആശയങ്ങള്‍ നമ്മുടെ ആത്മാഭിമാനത്തേയും ക്ഷേമത്തേയും കാക്കാന്‍ 
പ്രാപ്തിയുള്ളതാണോ, അതോ നശിപ്പിക്കുന്നതാണോ എന്നും ചിന്തിച്ചു 
നോക്കണം. 

ഉദാഹരണമായി, തമിഴ്‌ ഭാഷയുടെ സംസ്കൃത സമ്പര്‍ക്കം 
കാരണം നമുക്ക്‌ ഏര്‍പ്പേട്ടിട്ടുള്ള, ഏര്‍പ്പെടാന്‍ പോകുന്ന കെടുതികളെ 
ക്കുറിച്ച്‌ ആലോചിക്കാം. നമ്മുടെയിടയിലുള്ള ജാതിപ്രശ്നത്തെ എടുക്കാം. 
“ജാതി' എന്ന സംസ്കൃതപദം തമിഴില്‍ നിന്നെടുത്തുവിട്ടാല്‍ അതിനു 
തുല്യമായ തമിഴ്പദം ഒന്നു ചൂണ്ടിക്കാണിക്കാന്‍ കഴിയുമോ ? പണ്ഡിതന്മാര്‍ 
പറയട്ടെ. അങ്ങനെയൊരു പദമേ തമിഴിലില്ലല്ലോ. അതിനാല്‍ നമ്മുടെ 
ജനങ്ങള്‍ക്കിടയില്‍ ആദ്യകാലത്ത്‌ ജാതിവ്യത്യാസം ഇല്ലായിരുന്നു 
എന്നതും അത്‌ വടക്കേ ഇന്ത്യയുമായുള്ള ബന്ധം മൂലം ഏര്‍പ്പെട്ടതാ 
ണെന്നതും മനസ്സിലായില്ലേ ? ആ വാക്കേ ഇല്ലെങ്കില്‍ ജാതിവൃത്യാസം 
അറ്റുപോകുമോ, അറ്റുപോകാതിരിക്കുമോ ? ഇതുപോലെ ദീവസം തിഥി, 
കല്യാണം, വൈകുണ്ഠം, സ്വര്‍ഗ്ഗം, മോക്ഷം, നരകം, സാലോക സാരൂപ 
സാമീപസായുജ്യം-ഈ വാക്കുകള്‍ സംസ്കൃതമല്ലേ ? ഈ പദങ്ങളുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ടതു കൊണ്ട്‌ നമ്മുടെ ബുദ്ധി തെളിഞ്ഞിട്ടുണ്ടോ ? അതോ, 
ഉണ്ടായിരുന്ന ബുദ്ധിയും കളഞ്ഞുകുളിച്ചോ ? ചിന്തിച്ചുനോക്കിന്‍. 

ദാരമുഹൂര്‍ത്തം, കന്യാദാനം എന്നീ വാക്കുകള്‍ വന്നതിനു ശേഷ 
മല്ലേ നമ്മുടെ സ്ര്രീകള്‍ ഭര്‍ത്താക്കന്മാരുടെ കളിപ്പാവകളായത്‌ ? അതിനു 
ശേഷമല്ലേ ചെറിയ കലഹത്തിനുശേഷം പിറന്ന വീട്ടിലേക്കു വന്ന മകളെ 
നോക്കി, “അപ്പഴേ നിന്നെ കന്യാദാനം ചെയ്തതല്ലേ ? നിന്നെ നിന്റെ 
ഭര്‍ത്താവിന്റെ വീട്ടിലേക്ക്‌ കൊടുത്തുവിട്ടതല്ലേ ? ഇനി നീ അവന്റെ വീട്ടി 
ലാണ്‌ ഇരിക്കേണ്ടത്‌ " എന്നുപറയുന്ന പിതാക്കന്മാരുണ്ടായത്‌. കന്യാദാനം 
എന്നതിന്‌ തമിഴ്‌ വാക്കൊന്ന്‌ കണ്ടുപിടിക്കാനാവുമോ ? തിരുവള്ളുവര്‍ 
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'വാഴ്ക്കൈ തുണൈ" എന്നാണല്ലോ പറഞ്ഞിരിക്കുന്നത്‌. അതായത്‌, 
ഭര്‍ത്താവും ഭാര്യയും സ്‌നേഹിതരാണ്‌ എന്നല്ലേ അതിനര്‍ത്ഥം ? 
എത്രയധികം ആശയവ്യത്യാസമാണ്‌ എന്ന്‌ ആലോചിച്ചു നോക്കിന്‍. 
മോക്ഷം എന്നതിന്‌ തമിഴ്‌ വാക്കുണ്ടോ ? മോക്ഷത്തിനുവേണ്ടി എത്ര 
തമിഴരാണ്‌ കാലവും ബുദ്ധിശക്തിയും സ്വത്തും പാഴാക്കിക്കളയുന്നത്‌. 
മതം എന്നതിന്‌ തമിഴ്‌ വാക്കേതാണ്‌ ? മതം എന്ന വാക്കുകൊണ്ട്‌ ഉണ്ടാ 
യതല്ലേ മതഭ്രാന്ത്‌ ? നമ്മുടെ ആദര്‍ശം ശുദ്ധമാണെങ്കില്‍ വെറിയുണ്ടാ 
കുമോ ? 

'പാതിവ്രത്യം' എന്നതിനെങ്കിലും തമിഴ്വാക്കുണ്ടോ ? പതിയ്രതം 
എന്ന വാക്കുണ്ടായാല്‍ ചതിവ്രതം, മനൈവിവ്രതം എന്നീ പദങ്ങളുമുണ്ടാവ 
ണമല്ലോ. അതുകൊണ്ട്‌ ഇതും സംസ്കൃതബന്ധം വരുത്തിവെച്ചതാണ്‌. 
“ആത്മാവ്‌ ' എന്നതിന്‌ തമിഴ്വാക്കെവിടെ ? ആത്മാവെന്ന ആശയം എത്ര 
മൂദ്ദവിശ്വാസങ്ങളാണ്‌ നമ്മുടെ പണ്ഡിതരില്‍ കടത്തിവിട്ടിരിക്കുന്നത്‌ 2 
തമിഴ്നാട്ടിലെ ജനങ്ങളുടെ ആചാരസ്രമ്രദായങ്ങളെല്ലാം ആണ്‍-പെണ്‍ 
എന്നീ രണ്ടിനങ്ങള്‍ക്കും സമാവകാശം എന്ന അടിസ്ഥാനത്തിലും 
വിവേചിച്ചറിയാനുള്ള വിവേകം എന്ന അടിസ്ഥാനത്തിലും ഉള്ളതാണെന്ന്‌ 
കാണാന്‍ കഴിയും. 

നമ്മുടെ നാട്ടിലെ ശീതോഷ്ണ നിലയെയും ആശയങ്ങളുടെ 
മേന്മയേയും പരിഗണിച്ചാല്‍ നമുക്ക്‌ തമിഴ്‌ തന്നെയാണ്‌ ഉയര്‍ന്ന ഭാഷയായി 
ട്ടുള്ളത്‌. ഉത്തരേന്ത ക്കാരുടെ ആചാരങ്ങള്‍, ധര്‍മ്മങ്ങള്‍, ആശാപാശങ്ങള്‍ 
എന്നിവയെല്ലാം നമുക്ക്‌ പൂര്‍ണ്ണമായി വിരോധമായതാണ്‌. അവര്‍ക്ക്‌ 
പൊരുത്തപ്പെട്ട ഭാഷ അവര്‍ക്ക്‌ ഉയര്‍ന്നതായി അനുഭവപ്പെടുന്നു; നമ്മുടെ 
ഭാഷ താഴ്ന്നതായി അവര്‍ കരുതുന്നു. എന്നാല്‍ നമ്മുടെ ഭാഷയെ 
മോശമായി അവര്‍ കരുതുന്നതുകൊണ്ട്‌ നമ്മളും നമ്മുടെ ഭാഷയെ 
മോശമെന്നു കരുതാമോ ? അങ്ങനെ കരുതി, സംസ്കൃതത്തെ തലയിലേറ്റി 
വെയ്ക്കണം എന്ന ആശയം നമ്മളില്‍ ചെലുത്തിയതുകൊണ്ടല്ലോ നാം 
പല മുഡ്മഃവിശ്വാസങ്ങളും കഷ്ടസ്ഥിതികളും തലയില്‍ ചുമന്ന്‌ 
വിഷമിക്കുന്നത്‌ ? സംസ്കൃതത്തില്‍ നമുക്കുള്ള പേര്‍. ശൂദ്രര്‍ എന്നാണ്‌. 
എന്തുകൊണ്ടാണ്‌ നാം ശൂദ്രര്‍ ആയിരിക്കുന്നത്‌ എന്ന്‌ ഇപ്പോള്‍ 
ചോദിച്ചുതുടങ്ങിയിരിക്കുന്നു. ഈ അവസ്ഥയ്ക്ക്‌ നമ്മുടെ തമിഴ്ഭാഷയില്‍ 
നിന്ന്‌ ഒരൊറ്റ ആധാരമെങ്കിലും കാണിക്കാന്‍ കഴിയുമോ ? ഒന്നുമില്ലല്ലോ. 
സംസ്‌കൃതത്തെ പരിശോധിച്ചുനോക്കുക. എത്ര ആധാരങ്ങള്‍ ! ഈശ്വരന്റെ 
വാക്കുകള്‍ അതിന്‌ ആധാരമായി എടുത്തുകാട്ടാം. തമിഴില്‍ നുഴഞ്ഞുകയറി 
യിട്ടുള്ള സംസ്കൃത വാക്കുകള്‍ നീക്കിയാല്‍ നമ്മുടെ കുറവുകളും 
സൊല്ലകളും എത്രയധികം ഇല്ലാതാകുമെന്നും ആ ഭാഷയുമായി 
ബന്ധപ്പെട്ടാല്‍ എത്ര മോശമായ സ്ഥിതിയിലേക്കാണ്‌ നാമെത്തിച്ചേരുക 
എന്നും മനസ്സിലാകുന്നില്ലേ ? 

സംസ്‌കൃതപദ സ്വീകരണം മൂലം ഏര്‍പ്പെട്ട നാശങ്ങള്‍ 


ക... വ0൭റ്റിവ്‌ 


കുറെയെല്ലാം മുകളില്‍ സൂചിപ്പിച്ചു. നേരേ മറിച്ച്‌, ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഭാഷയുമായുള്ള 
സമ്പര്‍ക്കം മുലം നമുക്കുണ്ടായിട്ടുള്ള നന്മകളും ആ ഭാഷയിലെ 
ആശയപരമായ അന്നസ്സും ചിന്തിച്ചുനോക്കുക. ഇംഗ്ലീഷ്‌ ഭാഷാ 
ഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍ പുരോഗമനാശയങ്ങള്‍ നിറഞ്ഞുകിടക്കുന്നു. ഗവേഷണ 
പരമായ ശാസ്ത്രഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ ഇംഗ്ലീഷില്‍ ധാരാളമുണ്ട്‌. നമ്മുടെ 
ജീവിതനിലയെ ഉയര്‍ത്തുന്നതിന്‌ ഉതകുന്ന പല നല്ല മാര്‍ഗ്ഗങ്ങളും ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
പുസ്തകങ്ങളില്‍ നിന്ന്‌ നമുക്ക്‌ അറിയാന്‍ കഴിയുന്നു. ചുരുക്കത്തില്‍, 
“അടിമത്ത ജീവിതമാണ്‌ ആനന്ദം' എന്നു കരുതി വന്നിരുന്ന ഇന്ത്യക്കാര്‍ക്ക്‌ 
സ്വാതന്ത്രയദാഹം ഉണ്ടായത്‌ ഇംഗ്ലീഷ്ഭാഷയിലൂടെ ലഭിച്ച അറിവുമൂല 
മാണെന്ന്‌ പറഞ്ഞാല്‍ അതിശയോക്തിയാവില്ല. രാജാവ്‌ വേണ്ട ജനാധി 
പത്യമാണ്‌ വേണ്ടത്‌, സനാതനധര്‍മ്മമല്ല, സമധര്‍മ്മമാണ്‌ വേണ്ടത്‌ -- 
സ്ത്രീപുരുഷ സമമത്വത്തെപ്പറ്റിയുള്ള അറിവ്‌, ഇങ്ങനെ രാഷ്ര്രീയവും 
സാമ്പത്തികവും ആയ പുരോഗതിക്കു വേണ്ട എല്ലാ അറിവുകളും 
ആശയങ്ങളും ഇംഗ്ലീഷ്ഭാഷയാണ്‌ നമുക്ക്‌ തന്നിട്ടുള്ളത്‌. 

കമ്പിത്തപാല്‍, വിദ്യുച്ഛക്തി, സിനിമ, വിമാനം, വ്യവസായം, 
റേഡിയോ, എക്സ്റേ എന്നിവയെല്ലാം പരിചയപ്പെടുത്തിയത്‌ ഇംഗ്ലീഷ്‌ 
ഭാഷയാണ്‌. അല്ലാതെ തമിഴ്ഭാഷയോ അതിനെ നശിപ്പിക്കാന്‍ വന്ന 
സംസ്കൃതമോ അല്ല. സംസ്കൃത സമ്പര്‍ക്കം മൂലം ഉണ്ടായ പുരാണേതി 
ഹാസത്തെക്കുറിച്ചുള്ള അന്ധവിശ്വാസങ്ങള്‍ നമ്മുടെ വിവേചനശക്തിയെ 
ക്കൂടി അടിമപ്പെടുത്തി. ഇംഗ്ലീഷ്ഭാഷയാകട്ടെ ആ അടിമത്തത്തില്‍നിന്ന്‌ 
നമ്മെ മോചിപ്പിച്ച്‌ ഏതിനെയും വിവേചിച്ചറിഞ്ഞുവേണം സ്വീകരിക്കാന്‍ 
എന്ന്‌ പഠിപ്പിച്ചു. യുക്തിചിന്തയ്‌ ക്കും (പതയക്ഷാനുഭവത്തിനും 
നിരക്കാത്തതും ചരിത്രകാലത്തിന്‌ അപ്പുറത്തുള്ളതുമായ എല്ലാ 
കാര്യങ്ങളേയും ഒതുക്കിനിര്‍ത്താന്‍ പഠിപ്പിച്ചത്‌ ഇംഗ്ലീഷ്ഭാഷതന്നെ. ആ 
ഭാഷ സംസാരിക്കുന്ന ജനങ്ങള്‍ തമിഴ്ഭാഷ സംസാരിക്കുന്നവരേക്കാള്‍ 
വേഗത്തില്‍ അറിവിന്റെ ലോകത്ത്‌ ചെന്നെത്തുന്നു. ഇംഗ്ലീഷുകാരന്‍ 
ചന്ദ്രനില്‍ നിന്ന്‌ ശബ്ദം കേള്‍ക്കുന്നു; സംസ്കൃതകാരന്‍ ആ ഗ്രഹത്തില്‍ 
ഈരേഴുപതിനാലു ലോകങ്ങളേയും കാണിച്ച്‌ മ്ര്ത്രം ജപിക്കുന്നു. എത്ര 
വ്ൃത്യാസമാണെന്ന്‌ ആലോചിച്ചു നോക്കുവിന്‍. എന്താണ്‌ കാരണം ? 
നമ്മുടെ ജനങ്ങള്‍ക്ക്‌ ബുദ്ധിയില്ലേ ? അല്ലെങ്കില്‍ നമ്മുടെ തലച്ചോറില്‍ 
കളിമണ്ണാണോ ? 

അറിവിന്റെ വളര്‍ച്ചക്ക്‌ മിക്കവാറും സാഹചര്യമാണ്‌ കാരണം. ഒരേ 
അച്ഛനില്‍ നിന്നു പിറന്ന രണ്ടു കുട്ടികളില്‍ ഒരാളെ ഈ നാട്ടിലും മറ്റവനെ 
ഇംഗ്ലണ്ടിലും വളര്‍ത്തിനോക്കുവിന്‍, മേല്‍പ്പറഞ്ഞതിലെ സത്യം വ്ൃക്ത 
മാകും. ഇംഗ്ലണ്ടില്‍ വളര്‍ന്ന കുട്ടി ഇന്ത്യയില്‍ വളര്‍ന്നവനെക്കാള്‍ പല 
മടങ്ങ്‌ ബുദ്ധിവികാസം ഉള്ളവനായിരിക്കും. അവന്‍ ഏതും ശാസ്ത്രീയ 
രീതിയില്‍ നോക്കിക്കാണും. ഇവന്‍ ഏതും മതവീക്ഷണത്തോടെ നോക്കി 
ക്കാണും. വളര്‍ന്നുവരുന്ന ഇടങ്ങളിലെ ആചാരസ്രയ്പരദായങ്ങളനുസരി 
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ച്ചാണ്‌ ഓരോരുത്തരുടെയും അറിവ്‌ വൃത്യസ്തമായിരിക്കുന്നത്‌. 
എ ന പ ളെ എ 


രേമാതിരിയാണ്‌. ഇവ രണ്ടും ഒരമ്മയുടെ രിത. രണ്ടും 
ഒരച്ഛന്റെ ശുക്ഠത്തില്‍ നിന്ന്‌ ഉണ്ടായതുമാണ്‌. എന്നാലും ഒരു കൈകൊണ്ടേ 
എഴുതാന്‍ കഴിയൂ, മറ്റേതുകൊണ്ട്‌ എഴുതാന്‍ കഴിയുന്നതല്ല. ഒരുകൈ 
ബുദ്ധിമുട്ടുള്ള പ്രവര്‍ത്തികള്‍ക്ക്‌ ഉപയോഗപ്പെടുത്തുന്നു. മറ്റേ കൈ താട്ന്ന 
ജോലികള്‍, ശയചം മുതലായവ ചെയ്യുന്നു. അതുകൊണ്ട്‌ ആ കൈ ശക്തി 
യില്ലറാതായിരിക്കുന്നു. ഏതിനെ ഏതു ജോലി ചെയ്യാന്‍ ശീലിപ്പിക്ക ക്കുന്നുവോ 
അതാണ്‌ എല്ലാറ്റിനും കരണം. അങ്ങനെയല്ലാതെ രൂപപ്പെട്ടിരിക്കുന്നു 
എന്നതല്ല. 

തമിഴും ഒരു കാലത്ത്‌ ഉയര്‍ന്ന ഭാഷയായിരുന്നു. അത്‌ സംസ്കൃത 
ത്തിന്റെ കലര്‍പ്പുകൊണ്ട്‌ ഇടങ്കൈപോലെ പിത്തള്ളപ്പെട്ടിരി ക്കുന്നു. ഈ 
രോഗത്തിന്റെ മുഖ്യകാരണം മതാനുഭാവികളുടെ കൈയില്‍ തമിഴ്ഭാഷ 
ത പ്പരണ്‌ തമിഴിനെ  രെവഭാഷയാക്കിയിര അതിനാല്‍ 


തമിഴനാട്ിലേക്ക്‌ കടത്തിവിടാന്‍ തുടങ്ങി. തമിഴ്‌ രാ ആര്യമതം 
സ്വീകരിച്ചതിനാല്‍ ആ മതത്തോടു ബന്ധപ്പെട്ട ആശയങ്ങള്‍ വ്യക്തമാ 
ക്കാന്‍ തമിഴ്‌ പദങ്ങളില്ലാത്തതുകൊണ്ട്‌ സംസ്കൃതപദങ്ങള്‍ അധികമായി 
ഉപയോഗിച്ചുതുടങ്ങി. തമിഴില്‍ നിന്ന്‌ ശൈവത്തേയും ആര്യത്വത്തെയും 
നീക്കിയാല്‍ നാമറിയാതെതന്നെ നമുക്ക്‌ പഴംതമിഴ്‌ കിട്ടും. മതത്തിന്‌ 
ആധാരമായ ആശയങ്ങളെല്ലാം സംസ്‌ കൃതത്തിലല്ലാതെ തമിഴില്‍ 
ഇല്ലെന്നും ഇപ്പോള്‍ നമ്മുടെ നാട്ടില്‍ പരന്നിരിക്കുന്ന മതത്തിന്‌ ഒരുവിധത്തി' 
ലുള്ള അടിസ്ഥാനമില്ലെന്നും ഓര്‍മ്മിക്കേണ്ടിയിരിക്കുന്നു. 


തിരുച്ചിറപ്പള്ളി ചിന്തനൈയാളര്‍ കഴകം പ്രസിദ്ധീകരിച്ച ഞാനും നിങ്ങളും” 
എന്ന ഗ്രന്ഥത്തില്‍ നിന്ന്‌. വിവര്‍ത്ത്നം : ഡോ: കെ.എം.(്രഭാകര വാരിയര്‍ 


